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JN ar en bog for f0rste gang her i Norden for- 
s0ger at give en fremstilling af Avestareligionen, ma 
den tage adskilligt med, som i en st0rre litteratur 
kunde forudssettes bekendt fra andre b0ger. Navii- 
lig bar en litteraturhistorisk oversigt mattet fore- 
bygge, at de orientalske skrifter og moderne beger, 
der kommer pa tale, bliver andet end tomme naviie, 
og bogen bar derved antaget et omfang, som gjorde 
dens deling i to bind nodvendig. F0rst det f01gende 
vil bringe selve Zarathustras teologi og den parsiske 
kirkes Irv og Isere. 

I Mod trykfejl og andet ondt bar dr. S. S0ren- 
sen lijulpet mig ved korrekturlsesningen. Jeg skyl- 
der ham tak for denne vennetjeneste, og endmere 
for de mange gode vink, som den erfarne Indolog 
bar givet mig under bogens udarbejdelse. 

Det egentlige fundament for hvad jeg her har 

i bygget op , er dog lagt af mine to Iserere pa det 

liraniske omrade: professor K. Geldner i Berlin 

og gehejmerad F. Justi i Marburg. Den utrsette- 



lige velvilje, hvormed disse tyske Iserde ar efter ar 
tog sig af deres elev, bar ikke blot lettet ham vejen 
igeiinem de gamle texter, men ogsa givet ham sa 
faste udgangspunkter for sin betragtning, at ban 
bar turdet vove sig ud pa disse farlige vande med 
en tillidsfuld f01else af dog til syvende og sidst at 

ve\ fort0jet. 

Edv. L. 
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JLJen dag i h0steii 1754, da studenten Aiique- 
til Dupe rr on lod sig hverve til fransk-ostiiidisk 
soldat, begyndte den europseiske videnskabs kamp 
for at erobre Parsernes gamle bibelbog. Nogle blade 
med uforstaelig skrift, udsendte fra biblioteket i Ox- 
ford for at seske de Iserdes tydning, bavde sat nyk- 
ker i den unge maiid. De var kopierede efter en 
stump manuskript af Zend Avesta, som i 1723 var 
bragt.fra Indien til England; men ingen kunde rade 
disse runer. Nu sa Anquetil dem, og fra denne dag 
var bans beslutning tagen : ban vilde til Indien, ned 
til de parsiske prsester, Isere bos dem og vende hjem 
til Frahkrig med Zend Avesta og dens tydning. For- 
maende msend fik sans for bans forsaet og tilsagde 
ham deres st0tte; men stipendiernes vej er lang at 
trsede for en fattig yngling under et Louis-quinze- 
regimente, og bans talmodighed slog ikke til. Sa gik 
ban til bververstuen og lod sig indskrive for ihvert- 
fald pa denne vis at komme til Indien. 

Hans soldaterstand blev dog kun kort. F0r re- 
gimentet var naet til Lorient, hvor det skulde ind- 
skibes, var rygtet om den mserkelige soldat flojet til 
Paris; stipendiet blev bevilget, Anquetil frigivet og 
forsynet med breve til guvern0rer og konsuler. 

i* 



4 Anquetil Duperron. 

Ti ar efter vendte ban tilbage, og dagen efter 
sin ankomst deponerede ban en samling manuskrip- 
ter af Avesta med kommentarer og orientalske over- 
ssettelser pa biblioteket i Paris. 

Om den usigelige m0je, ban havde mattet udsta, 
f0r ban naede sa vidt, fortseller bans rejsebog udfor- 
ligt 1 ). Men at ban fik sin krig igennem og virkelig 
bragte Avesta og dens f0rste forstaelse til Europa, 
det skyldes ikke blot bans ksekbed og udholdenhed 
og gode natur, men ogsa bans livlige sprogtalent og 
den skarpe k!0gt, hvormed ban kunde tumle disse 
Parsiprsester, nar de vilde snyde ham med falske af- 
skrifter og gale forklaringer 2 ). 

Anquetil var kun 30 ar, da ban kom hjem, pg 
levede fra nu af alene for at indh0ste sin rejses frug- 
tef. N0jsom indtil askese, i den dybeste granskende 
ro ; en uforstyrrelig brahman, midt i det revolutionsere 
Europas allarm. Den indiske filosofi var blevet bans, 
og ban gjorde, hvad ban med sine darlige, persiske 
hjaelpemidler kunde, for at forplante den til os. Scho- 
penhauer skal Ysere blevet opmserksom pa den gen- 
nem bans Oupnekhat' A ). 

Hans hovedvserk blev dog den store, kommen- 
terede Avestaoverssettelse, hvori ban ogsa bar nedlagt 
sine rejseoplevelser: Zend- Avesta, ouvrage de Zoro- 
astre. I ///. Paris 1771. Den bragte hvad vi 
nu kender bedre ad anden vej den parsiske tra- 
ditions forstaelse af Avestas text, men tillige en rsekke 
oplysninger om den davaerende Parsimenigheds kul- 
tus og liv, som vilde vsere gaet tabt uden ham. Selve 
overssettelsen er nutildags forlsengst antikveret, men 
Anquetils opfattelse af Avestas grundtanker er i det 
hele rigtig og god. 

For alt sit heltemod og for sin serlige flid h0- 
stede Anquetil Duperron i begyndelsen kun mistro 
og utak i den laerde verden. De var sa kloge, disse 



Modstand mod Anquetil. 5 

rationalistiske herrer, og vidste alting bedre end ban. 
H0r et raisonnement, som selve William Jones, 
den senere sa navnkundige indolog, m0dte op med 
i et fransk lille skrift, som Franskmsendene roser for 
dets Voltaire'ske elegance, men som Rasmus Rask 
kaldte et nidskrift, fuldt af gift og galde 4 ). Jones' 
hovedargument var, at b0ger, der . var fulde af sa 
tabelige historier, af sa absurde love og sa groteske 
guder og daemoner, kunde umuligt stamme fra en 
vismand som Zoroaster eller veere bibel for en tro, 
der var ber0mmet for sin simpelhed, visdom og ren- 
hed; og ban sluttede derfor, at Aiiquetils Avesta var 
et makvserk af en eller anden moderne Parsi. Det 
eneste tilf0jer Darmesteter 3 ) som Jones beviste 
til fuldkommenhed med dette flyveskrift, var, at de 
gamle Persere ikke var af samme surdejg som det 
18de arhundredes lumieres, og at Avestas forfattere 
ikke havde Isest Encyclop3edien. En anden engelsk 
sprogmaiid, Richardson, vilde mene, at Zendspro- 
get og kommentarernes Pehlevi var fuldt af arabiske 
ord og altsa matte vsere senere end den mohamme- 
danske invasion i Persien, og Tyskeren Meiiiers 
faldt i kritisk forundring over, at denne Avesta inde- 
holdt sa meget, som Grsekerne havde vaBret ganske 
uvidende om, og som altsa matte va3re senere op- 
findelse. 

Mod alle disse angreb stod Anquetil i grunden 
vaben!0s. Han var slet ikke videnskabsmand i den 
forstand; Grassk kunde ban kun lidt af, Sanskrit al- 
deles ikke 6 ), ban havde aldrig haft lejlighed til at 
drive historisk kritik, og sprogvidenskab i moderne 
forstand existerede deiigang slet ikke. Han var strax 
begyndt med sine Waiiderjahre og havde ikke givet 
sig stunder til at sta i Isere. 

Sa matte ban stole pa den undssetning, hail 
kunde fa fra andre, og den udeblev heller ikke. 



6 Anquetil anerkendes. 

Man havde iforvejen solide b0ger fra gammel tid, 
hvori de grseske og latinske beretninger om Persernes 
religion med flid var samlet. Franskmanden Bris- 
son's Iserde vserk fra 1590, De regio Persamm prin- 
eipatm<, var en meget laest bog, der udkom i mange 
oplag og flere oversaettelser. Fra ar 1700 stammede 
Oxforderprofessoren Thomas Hyde's foliant Hi- 
storia Religionis veterum Persarum, der ikke var min- 
dre spsekket med klassisk Iserdom. Pa grundlag af 
disse b0ger og egne undersogelser udsendte Job. Fr. 
Kleuker fra det fjserne Riga to store og meget sam- 
vittighedsfulde vserker: Zend-Avesta, Zoroasters le- 
bendige Wort (1776) og Anhang zum Zend-Avesta 
(1781), der paviste den 0nskeligste overeiisstemmelse 
mellem de Gamles vidnesbyrd og Anquetils Avesta, 
b0ger som ved deres grundighed pa dette punkt 
endiiu bar vserdi for forskningen. Tillige kom Kleu- 
ker Anquetil sproghistorisk tilhjselp ved at vise, at 
de semitiske ord i Pehlevisproget ikke som Richard- 
son havde meiit var Arabisk, men Aramaisk, et 
sprog, der havde vseret benyttet i persiske distrikter 
allerede i oldtiden. Til samme resultater kom m0nt- 
forskeren Tychsen i G0ttingen i sin Commentatio 
prior. Det var i 1791, tyve ar var gaet hen efter 
Anquetils publikation, f0r man kunde komme savidt. 
Samtidig begyndte det at lysne over Zendspro- 
gets unders0gelse. , I 1793 tydede Sylvestre de 
Sacy, st0ttet pa Anquetils glossarium hvis gyl- 
dighed iian altsa der ved godtgjorde , de sasanidi- 
ske indskrifter, og endelig indr0mmede William Jones, 
der imidlertid havde Isert Sanskrit, at Zend var et 
virkeligt sprog; men ban bestemte det fejlagtigt som 
en dialekt af Sanskrit, en opfattelse, der snart blev 
anset for den klassiske, og det til skade for Avestas 
segthed, idet man nu mente at have sprogligt bevis 
for, at bogen var et produkt fra Parsernes indiske 
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Med disse formodninger sank interessen for 

Avesta sa fuldstsendig hen, at man i det nye arhun- 
dredes f0rste snes ar ikke h0rer anden tale om dette 
skrift end tomme efterklange af de tidligere stridig- 

heder. 

Der matte ske en ny begyndelse, og den blev 
gjort med samme eventyrlige mod som det, der havde 
drevet Anquetil til vserket, kuii under adskilligt lyk- 
keligere betingelser. Da Rasmus Rask pa sin lang- 
fart gennem sprogenes lande i aret 1821 naede til 
Parsimenighederne i Indien, var der ikke blot siden 
Anquetils rejse for!0bet to merineskealdre, i hvilke 
sprogvidenskaben var vagnet og modnet til bedrifter, 
men den unge Dansker var ved sine naturgaver og 
ved sin altbeherskende sprogkundskab ganske ander- 
ledes rustet til et sadant togt. Tilmed forstod ban 
nok sa godt at rejse som Anquetil, der havde flakket 
arevis om i Indien, f0r han kunde komme til sagen. 
Pa sit korte bes0g i Bombay vandt han allerede i 
retain g af handskrifter for hvilke han besad en 
sjselden sporsans en langt bedre h0st end bans 
forgsenger, idet han for en stor del fik fat i origina- 
lerne til de manuskripter, Anquetil kun fik kopier 
af 7 ). Det er disse handskrifter, som liar gjort uni- 
versitetsbiblioteket i K0benhavn til en slags hellig- 
dom for de moderne Parsi og til et n0dvendigt valfarts- 
sted for alle Iserde, der vil arbejde med Avestas text. 

Men Rask lod det ikke blive ved handskrifterne. 
Midt i rejsens travlhed og Indiens hede, under sit 
ophold i Madras i oktober 1821 forfattede han pa 
Engelsk en afhandling fern ar seiiere offeiitliggjort 
pa Dansk under titelen: Om Zendsprogets selde og 
segthed 8 ) , der med sine 40 sider omstyrtede alt, 
hvad William Jones og efter ham alverden havde 
pastaet om Zendsproget og Zendavesta, og angav 
principerne for al senere forskning af dette sprog. 



8 Rasks afhandling. 

Sin sserlige foranledning fandt denne afhand- 
ling i en artikel af William Erskine, der vilde 
mene, at Zend var en til religi0st brug kunstigt til- 
vejebragt dialekt af Sanskrit, som aldrig var bleven 
talt i selve Persien ; men Rasks gendrivelse af denne 
pastand spsender over hele det indogermanske sprog- 
omrade og far just sin betydning ved at anvise Ave- 
stasproget dets plads indenfor dette. 

Den blotte lighed mener Rask g0r ikke 
Zend til nogen dialekt af Sanskrit; det fjserne Lithau- 
isk ligner Sanskrit meget mere. Tilmed star Zend 
Grsesk og Latin langt naermere, isser i formlaBren, og 
adskiller sig i lydlseren, ja allerede i bogstavrsekken, 
sa f01eligt fra Sanskrit, at der ikke kan vsere tale 
,0m en afledning. Slsegtskabet med Sanskrit ma altsa 
vsere forhistorisk; de to sprog bar fselles rod, og 
er begge voxet selvstsendigt, men meget nser ved 
hinanden, op fra denne. 

Qgsa fra Nypersisk star Avestasproget i nogen 
afstand. Den hellige bog er egentlig ikke forfattet 
pa Persisk, men pa Me disk, et sprog, der formo- 
dentlig f0rst ved Alexandertogets tid er gaet tilgrunde 
som talt prsestesprog ; Nypersisk liar snarere udviklet 
sig aT den med det Mediske parallele kileskriftsdia- 
lekt ; men denne, savelsom Ossetisk og selv Armenisk, 
bevidner, at Zend bar vaeret et levende folkesprog i 
Mediens oldtid. 

Rasks artikel iiidvarslede zendologieii som viden- 
skab 9 ); men videre end til den sproghistoriske bestem- 
melse naede ban aldrig. Den reale forstaelse af Ave- 
stas indhold, som d0ren nu var abnet for, blev det en 
andeii forbeholdt at give. Med den store Commen- 
taire sur le Yacna, som Anquetils landsmand, Eu- 
gene Burnouf, fremlagde i aret 1833, og som i 
sin hele lydlaere arbejder med Rasks afhandling, 
blev grundstenen lagt til den Avestaforskning, der 
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nu i de to menneskealdre er voxet sa rigeligt op 
om Burnoufs kommentar, at den iisesten helt har 
skjult den anselige bog og gjort den overflodig. 

Burnouf kom til Avesta fra Sanskritsiden, og 
hans indiske kundskab rustede ham dobbelt til at 
trsenge ind i dens indhold. Dels kunde han nemlig 
benytte Parsiprsesten Neriosengh's Sanskritoversset- 
telse af Avesta, som Anquetil havde hjembragt, men 
ikke kunde laese; dels kunde han ved hjaelp af sin 
Sanskrit Mg0re sig fra traditionen, hvor den ikke 
tilfredsstillede ham, og ga komparativt tilvserks ved 
tydningen af Avestaordene. Sa svsert bevsebnet 10ber 
man ikke hurtigt; han kom med bogens 1000 sider 
kun den f0rste Avestahymne igennem, men grundig- 
heden og metodens sikkerhed kan vel opveje for- 
fatterskabets tyngde. 

De to priiiciper, Burnouf viselig havde foreiiet 
i sin arbejdsmade, hensynet til traditionen og den 
selvstsendige filologiske unders0gelse, spaltede sig 
hos den f01gende generation til to retninger, der 
snart beksempede hinaiiden med al den iver og avind, 
der synes at vsere et n0dvendigt krydderi i Iserdom- 
mens husholdning, og som unsegtelig ogsa her gav 
en vis fart i forskningen. 

F0rst matte dog studiets materiel vsere i orden : 
Grammatiken s0rgede Bopp for ved i sin Verglei- 
chende Grammatik at iiidr0mme Zendsproget en 
rigelig plads. Om udgivelseii af texteii kappedes 
mange: Olshausen (1829), Burnouf (182943), 
Brockhaus (1850) naede kun at udgive en del af 
Avesta (Vendidad-Sadeh). F0rst N. L. Westergaard, 
der som k0benhavnsk professor havde bekvem ad- 
gang til Rasks handskriftsamling, lykkedes det (1852) 
at bringe en text pa fode, der ikke blot omfattede 
den hele Avesta, men som ogsa blev sa grundigt be- 
handlet, at der ikke var blevet stort andet at g0re 



10 Avestas udgivere. 

for bans efterf01gere, end at aftrykke Westergaards 
udgave, hvis ikke nye handskrifter fra Orienten havde 
for0get hjselpekilderne. Saledes liar ihvertfald den 
mand d0mt, hvein vi skylder den nuvserende stan- 
dard-udgave af Avesta, Karl Geldner, som (fra 
1886 95) bes0rgede dette arbejde pa Wiener-Akade- 
miets bekostning 10 ). Fr. Spiegels udgave (1858) fik 
ved sideii af Westergaards kuii betydning ved tillige 
at indeholde Pehlevikommentaren. I allersidste tid 
er det princip : at ledsage textudgaven nied kommen- 
tarudgaver, i stor stil blevet fulgt af Mills i bans 
edition af Gathahymiierne i Avesta 11 ). 

Det var Westergaards hensigt ikke at lade det 
blive ved textudgaven. Hans vserk var anlagt pa 
ogsa at give lexikon, grammatik, overssettelse og ind- 
holdsbehandling af Avesta 12 ). Havde ban naet det, 
var vi nu et stykke videre, end vi er: bans musku- 
10se sprogbegavelse vilde have 10ftet niangen byrde, 
soin andre bar forslsebt sig pa. Af lexikon'et er der 
kun en lidet brugelig seddelsamling, af realbehand- 
lingen eiikelte sma afhandlinger 13 ). Personlige sor- 
ger havde lammet den store arbejders kraft, just da 
ban havde den mest behov til sin plans gemiem- 
forelse. 

Pa grundlag af disse texter kunde nu arbejdet 
udfolde sig i de stridende skoler. 

Hvad Westergaard ikke naede at bringe for da- 
gen, udf0rtes med mage!0s iver af tyske Iserde. Fr. 
Spiegel leverede i ustandselig produktion bade 
grammatik, kommentar, overssettelse, litteraturhisto- 
rie og en tre bind stserk iranisk arkseologi foruden 
mange specialafhandlinger 14 ). Han er en ivrig til- 
hsenger af traditionen og bar st0rst betydning ved i 
vid udstrsekning at have gjort den tilgsengelig. God 
at radsp0rge, men ikke sikker nok i metpden til ret 
at tage laere af. Ferd. Justi, der s0rgede for Zend- 
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lexikon'et, stod i begyndelsen Spiegel nser og lod sa 
ofte sin afg0relse bero med traditionens, at man nu 
ma bruge dette laerde og nyttige vserk det eneste 
lexikon, vi til dato besidder med en del kritik. 
Den menneskealder, der er for!0bet siden hint vserk, 
bar Justi imidlertid benyttet til en gennemgransk- 
ning af hele det iraniske omrade, der ikke blot bar 
givet bans viden en overlegen sikkerhed, men ogsa 
bans standpunkt en friskhed og en energi, der tyde- 
ligt skinner igennem bans alderdoms arbejder 15 ). 
Nsermere ved den Spiegelske forskning star Geiger, 
hvis flid nsermest er kommet realvidenskaben : kul- 
turhistorien og geografien tilgode 16 ). I den fransk- 
talende videnskab blev Lowenerprofessoren de Har- 
lez, hvis vidtstrakte asiatiske viden bestandig bar 
givet bans forskning megen vsegt, en ivrig Pehlevi- 
dyrker, der lod Parsikommentarerne vederfares al 
retfaerdighed i sine studier 17 ). 

Mod disse traditionens msend fn0s Martin 
Haug i artikler, hvis titler er nok til at betegne 
bans vrede, men som for alvor rejste fortolknings- 
probleinet. Som velfunderet Sanskritist f01te Haug sig 
stserk nok til at magte Avestas vanskeligheder ved 
den blotte sproglige behandling, og ban fandt sk0nt 
meget Pehlevikyndig kun Tinge st0tte i kommen- 
tarerne (der ogsa er sserlig svage pa de omrader, 
hvor ban isser arbejdede). Frugterne af bans studier 
bar dog ikke bekrseftet bans standpunkt: bans over- 
ssettelser af vanskeligere Avestadele er vel rige pa 
Iserdom og skarpsindige gisninger; men det er ikke 
godt at fa en aerlig. mening ud af dem. Hans Es- 
says derimod er en bog af fundamental betydning 
isser i Wests bearbejdelse; den giver en msengde reale 
oplysninger og langt flere bidrag til Pehleviforsknin- 
gen, end man efter bans oprindelige standpunkt turde 
vente 18 ). En langt b0jeligere natur end Haug var 
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Fr. Wind is dim ami ; ban optager i vid udstrsek- 
ning savel de graesk-latinske beretninger som den 
persiske overlevering i sin synskres, men lader hver- 
ken tradition eller iilologi komme upr0vet til orde. 
Hans forskning afbrades altfor tidlig, men f0rte alle- 
rede til meget frugtbare resultater, dog mere i den 
saglige unders0gelse end i serve Avestatydningen 19 ). 

Der borer til at overssette Avesta en vis sevne 
til at anskue denne teologi i dens helhed og g0re 
sig dens logik begribelig. Denne sevne bar gjort 
Roth den store Vedaforsker til en sa udmser- 
ket fortolker af Avesta. Hans overssettelser de er 
desvserre kun fa er prsegede af bans plastiske 
and. Der ser man da, at der er bade tankegang og 
hjsertelag i Avestas gamle hymner, og fornemmer, 
at de bar en stil. Og vi far et vidnesbyrd om, hvor- 
langt man kan klare sig i Avesta udeii synderligt 
hensyn til traditionen. Fra Roths kateder er mange 
af dem, der nu driver Avestastudier i Tyskland, ud- 
gaede. Den betydeligste af dem er Gel drier, Ave- 
stas sidste udgiver. Hans skarpe realsans, bans trang 
til at fa mening i tingene og bans gennemlevelse af 
Avestatexterne bar gjort ham til en stor laerer i Ave- 
sta, og sk0nt bans produktioii ingenluiide bar vseret 
sparsom, h0rer ban dog til de kritiske folk, som 
man oplever bedst ved deres kateder. De andre 
tyske iranologer nutildags: Hubschmann, Bar- 
tboloma, Fr. Miiller o. fl., kan have givet mange 
mest grammatiske bidrag til forskningen 20 ) ; 
det bliver dog kun enkeltheder: disse msend star 
ikke, som Geldner, midt i Avestas virkelighed og 
behersker, som ban, dens tankegang til alle sider. 

Sa rigt den tyske videnskabs bidrag end er, bar 
Frank rig dog aereii af i denne savelsom i de to 
forrige generationer at have frembragt den st0rste 
Avestaforsker. James Darmesteter blev Burnoufs 
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egentlige arvetager, bade som sprogmand og hi- 
storiker en mand, der omspsendte det hele iraniske 
omrade med det fortroligste kendskab og bestandig 
gjorde friske fund, hvor han satte spaden i jorden. 
Som mytolog er han konstruktiv, lidt svag for hypo- 
teser men altid vsekkende og belserende, selv hvor 
man ma ende med at protesters mod ham. Hans 
store periferi g0r ham navnlig i senere arbejder 

mindre stringent i enkelthederne. Hans sidste, 

franske overssettelse er storstilet og flydende, men 
ikke forsigtig i tvivlstilfselde og da altfor hurtigt 
havnende i traditionen. Men om denne giver han 
da ogsa sa mangfoldig besked, at det svsere trebinds- 
vterk laenge vil vsere en uudt0mm'elig fundgrube for 
Avestaforskeren 21 ). 

England har foruden den grundige overssetter 
og udgiver Mills nu professor i Oxford frem- 
bragt en mand, til hvem alle Avestastuderende star 
i den dybeste gseld. Det er Pehleviforskeren West, 
hvis overssettelser af den traditionelle litteratur bun- 
der i en Iserdom og en skarpsindighed, som kun 
den, der har erfaret Pehlevisprogets fortvivlede van- 
skeligheder, kan g0re sig noget begreb om 22 ). En 
fortjenstfuld grammatiker har Amerika sksenket os 
i Geldners discipel Jackson nylig ogsa forfatter 
til en stor Zarathustrabiografi. 

Savidt er forskningen dog naet, at iranologerne 
har anset det for betimeligt at give en samlet over- 
sigt over dens resultater. Det store vserk, der nu 
udkommer: Grundriss der iranischen Phi- 
lologies, udgivet afGeiger og Kuhn, bliver ogsa 
for Avestas vedkommende den bedste bog, man kan 
ty til for at fa alsidig og palidelig oplysning, og vil 
sa ypperlig betjent, som den er sikkert Isenge 
have stor autoritet 23 ). 

Til disse sprogmsendenes og sa^rforskernes vser- 



14 Historikerne. 

ker er den, der vil s0ge besked om Avesta, endnu 
fornemmelig henvist. Gennem historikernes 
hsender er stoffet kun sparsomt gaet; det har ikke 
vseret fserdigt dertil. Dunckers fremstilling i 4de 
bind af bans Gescbichte des Alterthums var for- 
trinlig for sin tid og kan endnu Iseses med udbytte ; 
men ban savnede f0rstehandsstudiets n0dveiidige 
st0tte. Selv Ed. Meyer, i hvis uiiiverselle viden 
Zendstudierne ogsa er indgaede, kommer ikke langt 
nok ind pa sagen; bans korte klare billede (i Ge- 
schichte des Alterthums) bar kun liden plads til 
detailler, og bans distingverede meningsytring er 
ikke oplagt til megen droftelse. Sameget taknem- 
ligere ma man vsere Hollsenderen Tiele, at ban, 
den i sa mange religioner forfarne mand, gang efter 
gang har rettet sit blik pa Avesta, og nu i sin alder- 
dom pany skriver Avestareligionens historie 24 ). Han 
drager med sikker hand udviklingens grundlinier 
og tegner et klart og omfattende billede af religio- 
iien; bans metodiske vink er altid frugtbare og pa 
mange punkter bar ban givet den historiske bestem- 
melse. 

Ogsa Danmark havde faet en religionshistoriker 
pa dette felt, hvis prsesten Johannes Fibiger 
havde kunnet samle sin dybtskuende Avestalserdom I 
til en fremstilling i sluttet form. Nu ligger der kun | 
et uhandleligt manuskript om Mazdatroen blandt f 
bans efterladenskaber 25 ), en kilde til grundig oplys- f 
ning, end rigere dog pa den andrige mands betragt- | 
ninger over denne gudsdyrkelses religi0se vserdier. | 
En gavnlig st0tte og en kser pietetspligt har det vseret | 
mig ofte at ty til det gamle manuskript og hjaelpe | 
dets tanker fra at synke i forglemmelse. 1 



vJg livsid er da denne Avesta, som liar voldet 

^ o * 

sa megen strid og m0je? 

Skal man tro rygter, sa var det engang 12000 
kalveskind * med gyldeii skrift l ) , eller, som Plinius 
siger, to millioner vers, forfattede af Zoroaster. Skal 
vi se pa den virkelighed, vi liar i lisende, sa er det 
n ogle liturgiske stykker, som flygtende Parsiprsester 
liar reddet af deres gamle bibel. 

To gange er den gaet til grunde og to gange 
liar man mattet samle stumperne sammeii. Den iiat, 
da den sejrsdrukiie Grsekerkonge og bans elsker- 
inder stak ild pa Persiens gamle kongestad 2 ), gik 
efter sagnet 3 ) den eiie fuldstsendige afskrift af den 
gamle Avesta tilgrunde, den anden spredtes mellem 
soldaternes hsender. 

Om dette er aiidet end sagn, ved vi naturligvis 
ikke, men at der liar vaeret en achsemenidisk 
Avesta, det er, efter alt hvad vi kan skonne, god 
bistorisk virkelighed. Ed. Meyer gjorde sig pa en 
vis made fortjent ved i sin Geschichte des Alter- 
thums (I, 504) at iisegte dette og kalde denne Ur- 
avesta ren mytisk; den skarpe replik liar iiem- 
hg ansporet forskningen til at se sageii nsermere 
efter; og det liar vist sig, at det ikke var sa 
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gait fat med den gamle Avesta, som Ed. Meyer 
mente. 

Ti for det f0rste lader den persiske traditions 
samstemmeiide vidiiesbyrd om, at der har vseret en sa- 
dan Avesta, sig ikke pa forhand kassere, selv om man 
ogsa ma skseiike den dens udmalende eiikeltheder; 
for det andet har Grsekerne adskilligt om demie bog 
at berette, der ikke umiddelbart beror pa deii per- 
siske overlevering. Saledes har Strabo (XV, 733) og 
Pausanias (V, 27, 3) selv set, hvorledes Magerne ved 
deres timelange liturgier Iseste deres b0nner op af 
en bog, og Philo fra Byblus (c. 100 e. K.) citerer et 
sted af Persernes hellige skrifter, hvori Guds vsesen 
er skildret. Man har da ret til at mene, at Graekerne 
ikke taler belt i bliiide, liar de som Nikolaus af Da- 
mask og Dio Ghrysostomus taler om Zoroasters ord, 
Aoyta, som Perserne regnede for hellige, eller nar 
allerede Hermippus (c. 300 f. K.) siges at have op- 
tegnet de hellige b0gers hovedindhold 4 ). 

Og eiidelig. kan vi bruge vore egne 0jne og se, 
at der i den ruin af Avesta, som vi har tilbage, er 
keiidelige spor af en seldre og meget gammel byg- 
iiing. 

Om tidspmiktet for demie bygiiings forfald kan 
man ihvertfald sige, at det ma have set vserst ud 
med den i Grsekertiden ; thi na3ppe begyiider halv- 
hundrede ar efter Kristi f0dsel den grseske ands- 
vselde at fortage sig i Persieii og deii persiske kraft 
at fornye sig, f0r tanken om at samle de spredte 
og sviiidende hellige skrifter til en kodex syiies at 
r0re sig. Allerede Arsaciderne, det parthiske dy- 
iiasti, der herskede omkriiig vor tidsregnings begyii- 
delse, blev bserere af den persiske renaissance, der 
senere udfoldede sig sa msegtigt under deres efter- 
f01gere, Sasaniderne. De genf0dte folkets natio- 
nale liv og skabte en middelalder-kultur, der ikke 
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star tilbage for Achsemenidernes klassiske. I denne 
fornyelse star kirkeforbedringen, oprettelsen af en 
rigsortodoxi, som et sare vigtigt led, pg hermed blev 
det uafviselig nedvendigt at bringe en bibel tilveje. 
Vi ved, at en Vologeses (den Iste eller den 3die) tog 
fat derpa, og at deii egeiitlige redaktion fandt sted 
under de f0rste Sasanider: Ardashir Papakan og 
Shapur I, sa at den store Shapur II (309380) kunde 
se vserket afsluttet og erklsere bogen for kanoiiisk 5 ). 

Hvorledes denne sasanidiske Avesta bar set ud, 
ved vi sa nogenlunde, om det kan vaere til nogen 
tr0st at se fortegnelsen over det, der for sterstedelen 
er gaet rediiings!0st tabt. Deii star i Pehleviskriftet 
Dinkart (8de og 9de bog) og fortseller os om 21 Nask 
eller boger, der iiideholdt ikke blot troslsere og ssede- 
laere, hymner, ritual og reiiselsesforskrifter, men ogsa 
alle videnskaber: astronomi og spadomskunst, medi- 
cin og historic, retslsere og politik, 

Kun en eneste har vi fuldstsendig tilbage af disse 
Nasks: Vendidad eller reiihedsbogen ; af hyimieb0geme 
st0rre brudstykker, og hist og her en lap af nogle 
af de andre eller kortere citater i den senere litte- 
ratur, der viser os, at disse b0ger har va3ret kendte 
og Iseste langt op i middelaldereii. 

Hvor ineget eller hvor lidt af den rigtige gamle 
Avesta vi har i deii sasanidiske, derom er der strid 
blandt de Iserde ; men alle nulevende forskere er enige 
om, at redaktionen kun har vseret en bearbejdelse, 
ikke noget egeiitligt forfatterskab ; j a West, som vel 
i dette sp0rgsmal er den st0rste autoritet, meiier 6 ), 
at de sasanidiske redakt0rer af rent sproglige grunde 
vil have vaBret lovligt hindrede i at optra3de som for- 
fattere i ordets fulde forstand. 

Ti pa den tid, da denne Avesta blev samlet, 
talte Perserne et andet og yngere sprbg end det, vi 
moder i Avesta. Det graesselige hulter-til-bulter af 

2 
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Aramaisk og Gammelpersisk, som kaldes Pehlevi (p: 
Parthisk), var allerede blevet skriftsprog og hvor 
Aramaisken ikke herskede aldeles omgangssprog 
i Arsacidernes tid. Dengang man rystede Grsesken 
af sig, var det som vi skridt for skridt kail f01ge 
det pa m0iiterne Pehlevi, som kom i hojssedet, 
og ikke Ave.stasproget. Af gode grunde: man kunde 
dog ikke i disse 0stlige lande pludselig give sig til 
at tale Medisk, og allermiiidst et Medisk, der i ar- 
hundreder havde va?ret d0dt og borte. 

Men prsesterne var n0dt til at kunne det nogen- 
luiide; det var deres hellige bogsprog, deres kirke- 
latin ; og sameget liar de sikkert kunnet deraf, at de 
med en vis tillsert n0jagtighed kunde sammenf0je 
og overarbejde de hellige texter, som de nu skulde 
kodiiicere. At de har kunnet udtale sproget rigtigt, 
derom vidner skrifttegnene , som de dannede til 
denne redaktion, og som er en til storre fuldstsen- 
dighed ja til en vis fiiihed drevet udvidelse af Peh- 
levialfabetets plumpe stenografi, ved hvilket Avestas 
lydkarakter er truifet sare vel. Men et er lydene, 
et andet meningen, og at denne ikke altid har vseret 
de praBstelige herrer klar, derom vidner for det f0rste 
textoverleveringens jammerlige tilstand og dernsest 
den tidlige optrseden af misvisende parafraser og 
kommeiitarer. 

Ti sikkert har Pehlevipennen allerede i redak- 
tionstideii 7 ) 10bet mellem Avestalinierne for at f0je 
det levende sprogs bemserkninger til det d0des text, 
og altsom tiden led og Avestasproget gled ud af for- 
staelse, blev noterne ii0dvendigere, og hele Pehlevi- 
overssettelser matte f01ge Avestaafskrifterne, hvis prse- 
sternes flertal skulde forsta deres indhold. Saledes 
opstod det, som alene med rette kan kaldes Zend, 
nemlig den traditionelle Pehlevikommentar til Avesta. 
Pehleviordet zand (Av. : azainti) 8 ) betyder netop for- 
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tolkning og stilles i modssetning til Avesta (avistak), 
der vel betyder Grundtext 9 ). Zend-Avesta (avistak 
va zand) betyder altsa Grundtexten raed fortolk- 
ning, raedens man tidligere ganske urigtigt bar ud- 
lagt det som Avesta pa Zendsproget, ovenpa 
hvilken oplysning vi nu vil lade det sidstnsevnte ord 
forsvinde af denne bog og simpelthen kalde sproget, 
som Parsiprsesterne ogsa g0r det, Avestasproget 
eller Avesta*. 

Pehlevitraditionens vserdi er givet med denne 
dens oprindelse. Dens st0rste betydning er den, at 
den utvivlsomt i overssettelse har bevaret os vigtige 
stykker af de gamle Nasks, som er gaet tabt pa 
grundsproget. Om selve kommentar ernes betyd- 
ning kan et afg0rende ord f0rst siges, nar man Iserer 
at forsta dem n0jagtigt; men at de er af h0jst for- 
skelligt vserd og navnlig lader os i stikkeii ved de 
vanskelige Gathaer, det er fore!0big en kendsger- 
ning. Selv de bedre overssettelser af Vendidad og 
Yashts byder os, ved siden af en ofte trseffende para- 
frase, en msengde prsestesnak i noter og tilfajelser, 
der minder om de allerdarligste munkeforklaringer 
af Gamle og Nye Testamente. Nogen filologisk, 
navnlig grammatisk videnskabelighed ma man ikke 
vente af kommentarerne : de giver en stor msengde 
gloser og enkeltforklaringer, uden hvilke vi vilde 
vsere ilde stedte; men en brugelig mening bringer 
de kun, forsavidt exegeterne har siddet inde med 
kirkens overleverede f.orstaelse af Avesta. At 
denne sidste er os h0jst vserdifuld, beh0ver ikke at 
siges; men ogsa den ma bruges med kritik, nu, da 
vi filologisk er langt bedre stillede overfor Avesta- 
sproget end nogen Parsiprsest i middelalderen har 
vseret. 

Med dette sv0b af kommentarer om sig ma den 
sasanidiske Avesta i tid ernes 10b vsere svulmet op 

2* 



20 Avestas odelaeggelse. 

til en ret anselig litteratur; isser i det 6te til 9de ar- 
hundrede har vsexten vseret frodig, ja belt op i det 
lite Isegges der pa end.nu. Men dengang sad Ara- 
berne forlaengst i landet, og de var ikke Parsiprse- 
sterne eller deres bibler gode; de harde sksebner, 
som den mohanimedanske fanatisnie efterhanden 
beredte Geberne, gik naturligvis ogsa ud over den 
bog, som Koranen gjorde overf!0dig. Avesta svandt 
ynkeligen ind under denne forf01gelse, der ved sin 
langvarighed virkede ganske anderledes ruinerende 
end Grsekernes pludselige voldsdad, og da de for- 
fulgte s0gte den sidste redning i udvandringen til 
Indien, var det kun de for en liturgi allern0dt0rftig- 
ste Avestastykker, de kunde fa med pa vejen. Disse 
er ikke blevet va3sentlig for0gede, selv om deres tex- 
ter vel er blevet forbedrede, ved forbindelseii med 
moderlandets lille restmenighed, og hverken i Per- 
sien eller Indien findes der nu andet tilbage af Ave- 
sta end det, vi ogsa har her i Europa, hvilket er 
omtrent 83 000 ord, eller efter Wests gisning 10 ) om- 
trent en fjerdedel af den sasanidiske Avestas grund- 
text. 

Denne fattigdom er studiet til ubodelig skade. 
Ikke blot er manuskripterne sa stserkt i familie med 
hinanden (o: nedstammer sa ofte fra det samme 
handskrift), at darlige Isesemader liar liden udsigt til 
at forbedres ved sammenligning, men selve sproget 
er os bevaret i sa ringe omfang, at vi bestandig i 
den seldre Avesta st0der paa ensagte ord, med hvilke 
vi tidt star ganske radvilde. Derfor er alle oversset- 
telser af disse dele fulde af gsetteri, og den dygtigste 
Avestaoversa3tter er ofte den, der kan ga3tte bedst 
o : kan bygge en plausibel Avestatanke op pa textens 
st0ttepuiikter ; med grammatik alene komnier man 
kun darligt afsted. 

I nogen stor forlegenhed med Avestas teolo- 
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giske grundtanker kommer vi imidlertid ikke. 
Ti disse er sa fa og simple og gentager sig sa ofte, 
at vi ma mene at have vsesentlig klarhed over dem. 
Ulykken er snarere den, at vi k u n har teologi, og 
at alt, hvad der tilh0rer de 0vrige sider af menneske- 
livet, for st0rstedelen er gaet tabt, navnlig da det 
episke stof, som ma have vseret rigeligt tilstede (isser 
hvis vi skal d0mme efter den 13de Yashts tallose 
navne pa sagnhelte, om hvilke vi intet vide). Endel 
af dette stof er os nu bevaret af en langt senere 
digtning, nenilig Firdtisis; men at vi kun har sa fa 
brudstykker tilbage af det oprindelige epos, er ikke 
blot af historiske grunde beklageligt, men ogsa af 
sestetiske. Ti disse fragmenter er virkelig laesevser- 
dige; der er liv og kraft, ogsa ofte sk0nhed og folke- 
lig humor i dem, medens Avesta ellers litteraert set 
(nar uiidtages Gathaerne og de bestandigt fremskin- 
iiende rester af seldre forfatterskab) er sa remseagtig, 
t0r og skematisk, med sin trsettende katekismusform 
og sine evindelige gentagelser, at den som regel er 
en overmade 0de laesning for den, der ikke er viden- 
skabeligt interesseret i dens indhold 11 ). 

Nu, det er jo ogsa kun en liturgi, og havde det 
ikke vseret det, sa havde vi formodentlig slet ikke 
haft noget tilbage af . den. Et overblik over vor Ave- 
stas hovedindhold vil vise os, at alt, hvad den inde- 
holder, indgar i gudstjenesten eller kirkelivet; 
dersom vi vilde give os tid til en detailleret iiidholds- 
fortegnelse, kunde det ses, hvorledes hvert enkelt 
lille stykke har sin n0jagtige plads i den liturgiske 
og kalendariske ordning. 

Den bestaende Avestas hovedstykke og vigtigste 
afsnit, Yasna (yasna == offer), er gudstjenesteiis h0j- 
messetext og f01ger skridt for skridt Yasna- eller 
Izeshne-messen, der vsesentlig bestar af et Soma- 
eller Haomaoffer til guderne (haoma == det indiske 



22 Avestas inddeling. 

soma, Asklepiasplantens saft, der blandet med mselk 
er offerdrik). Derfor indbydes f0rst alle guderne til 
offeret (kap. 12), og hostien (myazda) indvies som 
en fore!0big offerspise til dem. Med det 9de kap. 
begynder da selve lovprisningen af Haoma, et ud- 
mserket stykke, der fortssetter sig til kap. 11 og f01- 
ges, nar prsesten pa sakramental vis liar nydt Haoma- 
saften, af menighedens trosbekendelse. 

Fra kap. 14 begynder selve offerhymnerne, Sta- 
ota yesnya, som efter nogle anrabelser af dageiies 
og arstidernes genier og af ildeii, forklaring af b0n- 
nerne, samt en fornyet Haomaberedelse (2227), 
na'r deres h0jdepunkt i fremsigelsen af de gamle 
sange, Gatha'eme (gathd = sange) (kap. 2854), 
der betragtes som saerlig hellige. Dernsest gar man 
med anrabelseii af engelen Srosh (56 58), der bl. a. 
er f0rer pa sjselenes paradisvej, over til forb0nnen 
for de d0de eller ihvertfald til den b0n, der skal 
bedes pa dommens dag; dernsest til velsignelsen af 
de fromme og deres bus (kap. 60) med dertil h0rende 
bortmaning af det onde og hyldest af den djsevle- 
fordrivende ild (61 62); ligeledes af det rensende 
vievand, ved hvilken lejlighed vandenes gudinde 
Anahita anrabes (65), inden selve det hellige vand 
bseres frem (6668). De fire sidste sange er afslut- 
tende formler. 

Saledes afrunder Yasnaens indholdsfortegnelse 
sig til et kultisk billede 12 ). Den hele Yasnabog er 
i kritisk folioudgave kun lidt over 200 halvsider 
stor; det er ikke mere, end hvad en 0vet messeprsest 
kaii bes0rge pa nogle timer. 

Ved sserlige h0jtider (f. ex. ved arstidsfesterne) 
for0ges Yasnaceremonien med tillseg af den lille 
b0nnebog Vispered (vlspe ratavo = alle Herrer), der 
danner et selvstaendigt Avestaafsnit, sk0nt den kun 
bestaar af uselvsta3ndige formler. 
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Som Yasna og Vispered er afpasset efter guds- 
tjenestens for!0b, saledes er Vasht-samlingen indrettet 
efter a rets for!0b .og giver os et begreb ora den 
parsiske kalcnder. Dens enkelte kapitler henven- 
der sig nemlig til manedsdagenes genier, idet guderne 
ligesom de katolske helgene havde deres bestemte 
plads i kalenderen. Yasht (Av.: yeshti) betyder anra- 
belse, offer, ligesom yasna; men medens Yasnabogen 
giver os gudstjenestens fsellesanrabelse af guderne, 
bringer Yasht'erne os anrabelsen af den enkelte 
guddom, saledes som Srosh-yasht viste os det inden- 
for Yasna' ernes rsekke. Disse Yasht'er, der er brede 
og konventionelle i deres form, er i det hele taget 
yngre af affattelse og henvender sig mest til senere 
guddomme. Men i fortsellingen om guderne kail der 
iindes kraftige skildringer eller gode episke stykker, 
og den omhyggelige udfoldelse af hver enkelt gud- 
doms egenskaber giver dem stor religionshistorisk 
vserdi. 

Til Yasht'erne slutter sig et lille laegmandsbre- 
viarium bestaeiide af b0nner ved forskellige tider og 
lejligheder (Nyaish, Gah, Siroze og Afringan), og man 
kalder da den hele Yashtsamling Khorda=Avesta (den 
korte Avesta); dog bruger man med st0rre ret dette 
navn om Isegmandsb0nnerne alene, idet disse i kort 
format omspsender det hele stof, som kirkeritualet 
udfolder vidt!0ftigt. 

Renselsesbogen Vendidad (vldaevodatem == givet 
mod djsevlene) udg0r en stor del af Avesta og er, 
som omtalt, den eneste fuldt bevarede Nask. I sin 
foreliggende form g0r denne bog indtryk af at vsere 
stserkt arrangeret; saledes ser man den oprindelig 
vistnok ganske saglige sakrallov indledet med en 
geografisk oversigt, en skabelsesberetning og et opkog 
af urhistorien, der baerer prseg af at vsere pasat i 
Arsacidetiden. Selve lovbogen bar trods sin t0rre 
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og usammenhsengende form stor arkseologisk inter- 
esse, idet den i p0nitenseb0gernes stil giver en mang- 
foldighed af sakrale forskrifter for livets fiarelse. 
Enkelte stykker som kap. 18 om den ideale prsest 
r0ber os dog Avestareligionens moralske kraft, og i 
Vend. 19 har vi den vigtige legende om Zarathustras 
fristelse, om end i en sen og darlig form. Vendidad 
er ikke ordnet rituelt uden forsavidt dens kapit- 
ler svare til Yasth'ernes kaleiidertal , men da den 
blev oplsest in toto pa visse- sserlige h0jtider, liar den 
altsa ogsa sin plads i ritualet og er derved blevet 
bevaret for verden. 

Endelig indeholder vor Avesta enkelte Frag- 
me liter, af hvilke et, om sjseleiis f0rste sksebner 
efter d0deii (Westergaard : Yaslit 22), har. stor betyd- 
ning. 

Vigtigere end denne rituelle ordning af Avesta 
er imidlertid den litter a turhist ori.sk e, hvor 
man med sikkerhed kail skselne mellem et seldre 
og et yngre lag af de hellige skrifter; det forste, der 
desvserre er os sparsomt beskaret, er de Gathaer, 
der som omtalt udg0r en del af Yasna, ill. kap. 28 
53 (54). 

At Gathaerne er meget seldre end den 0vrige 
Avesta, kan man allerede erkende af rent ydre 
grunde. De er skreviie i en dialekt eller ihvertfald 
i en sprogform for sig, hvis lydkarakter, med de 
brede vokaler og slsebende endelser, g0r et primi- 
tivere iiidtryk end det lettere og mere tilslebne Ave- 
stasprog. Ligeledes er Gathaerne forfattede i gammel- 
ariske versemal, der kun ved imitation indfinder sig 
i deii 0vrige Avesta. Ogsa som digtninge baerer 
de belt igennem et andet prseg end den 0vrige Avesta. 
Der er iioget oprindeligt og f0rstehands over dem, 
der vidner om, at de er digtede i levende tider; de 
er, i modssetning til deii yngre Avestas skematiske 
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vidt!0ftighed, knappe og knudrede i deres form, men 
rige pa grundlseggende og levedygtige tanker, hvis 
udtryk ofte har en stserkt personlig, pa tidsforhol- 
dene sigtende karakter. Endelig er hele Avesta et 
vidnesbyrd om, at man i kirk en har anset disse 
sange for troens gamle klenodie. De reciteres ved 
hojmessens kulmination, de omgives med lovpris- 
ninger, ja tilbedes som en slags rituelle guddomme; 
de imiteres med kendelig anstraBngthed, nar man vil 
give en ny sang et helligt eller vaerdigt udseende, og 
anfores sa ofte i den 0vrige Avesta som en slags 
bibelsteder, som man uden videre henholder sig til 
og giver sin tale vsegt eller bevislighed ved, at der 
ikke kan vsere tvivl om, hvad Perserne selv har 
ment om den ting. 

Det ma sikkert betragtes som Darmesteters dri- 
stigste skridt, at han i sin sidste bog vilde omstyrte 
den af alle disse klare forhold pabudte opfattelse af 
Gathaernes litteraturhistoriske stilling. Det er heller 
ikke lykkedes ham. I tredie bind af Le Zend-Ave- 
sta^ opstillede han en hypotese, if01ge hvilken Ga- 
thaerne matte blive et teologisk produkt, komponeret 
pa fri hand engang i det f0rste arhundrede efter Kri- 
stus 13 ). Hvorvidt der har existeret en achsemenidisk 
Avesta siger Dannesteter her kan vi ikke vide, 
ihvertfald er alt gaet tabt ved Alexandertiden, og den 
Avesta, der er skrevet i Arsacide- og Sasanidetiden, 
er en ganske ny litteratur, opstaet ved sammenarbej- 
delse af gammelpersisk trosoverlevering og plato- 
niske ideer, hvilke sidste vi isser fornemmer i 
Gathaernes englelsere, der pa vigtige punkter skulde 
svare til Platonikernes, iiavnlig J0den Philo's ide- 
laere. 

Dette sidste: den philoniske indflydelse pa Ga- 
thaerne er den hele hypoteses udgangspunkt; til 
sere for den kasseres al hsevdvunden og godtgjort 
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Isere om disse gamle hymner, og deres sprog erklse- 
res for den provinsdialekt, hvori Gathaernes for- 
fatter bevaegede sig, maske Arachosisk. Men pavirk- 
ningen fra Philo liar ikke den fjserneste bevislighed 
for sig. Tvsertimod kan vi tilfulde godtg0re, at de 
ideer, der her betragtes som lante fra Grsesken, liar 
existeret i Persien Isenge f0r Philo og forud for den 
tid, Darmesteter vil betragte som Avestas afFattelsestid. 
Om serkeengelen Vohu ma no, der skulde vsere 
en aff0dning af Philo's logos, fortseller Strabo, 50 
ar f0r den alexandrinske platonikers f0dsel, at Oma- 
nos' billede blev baret om i processioner: altsa liar 
dyrkelsen af deniie abstrakte guddom allerede den- 
gang fortsettet sig til ligefremt idolatri. En andeii 
af disse engleander: Xathra vairya ser yi neevnt 
pa Pehlevim0nter med en allerede stserkt degenereret 
betegnelse (Shaoreoar) pa den tid, da andens navii 
just lige skulde vsere dannet. Endelig er det pafal- 
dende, at denne seiit kompoiierede teologi kalder 
den h0jeste gud med et navii (Ahura Mazda), der 
ma vaere langt tidligere end kileskrifternes Aur- 
mazd, hvilket ii0dvendigvis ma vsere dannet ved 
sammentrsekiiiiig af Ahura Mazda . 

At denne komposition kan vaere sket i et den- 
gang allerede d0dt sprog som Darmesteter vil 
er i og for sig ikke umuligt, men mserkeligt er det 
da, at Pehlevioverssettelsen kort efter affattelsestiden 
er fuldstsendig i vildrede netop med disse sanges 
indhold; og endelig er det pafaldende, at et prseste- 
skab, der star i fuld kraft med sin liturgi og dens 
saiige, uden nogen rimelig grand og uden mindste 
protest eller skisma skulde lade sig padutte en ny- 
lavet, fremmedartet, teologisk digtning og betragte 
den som sit helligste eje. Hvad der endelig kan 
anf0res som historisk efterretning om Tansar's og 
andre Avestaredakt0rers platoniserende tilb0jelig- 
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heder, er sa svagt og hartrukkent, at del ingenting 
beviser. 

Og hvad er det sa for ligheder, den hele teori 
er bygget pa? To mennesker kan dog tale om sand- 
hed og retfserdighed, om et gudsrige og en guddom- 
melig fornuft uden at have laert det af hinanden! 
Og desuden: i Avesta er disse ideer det faste t0m- 
mervserk, over hvilket ikke blot den teologiske Isere- 
bygning men kirkens hele liv er bygget, medens 
Philos Isere er et lost vsev fuldt af modsigelser. 
Skal derfor nogen vsere den lanende, sa ma det vsere 
Philo, han har lant sa mange andre steder 14 ). 

Men protesterer man mod dette Ian fra Philo, 
sa er der ingen grund til at holde pa de 0vrige an- 
tagelser, hvormed Darmesteter vil st0tte sin hypotese, 
ti de er alle opstillede ad hoc og har ingen bevis- 
kraft i og for sig; ja for at hsevde de fa omtvistelige 
antydninger af en efteralexandrinsk tid i Gathaerne, 
overses disse digtninges hele virkelige tidsprseg og 
personlige oprindelsesmaerke, som man mindst i en 
sadan platoniserende komposition vilde falde pa at 
fingere. 

Det er derfor intet under, at Darmesteters teori 
strax ved sin fremkomst blev enstemmigt forkastet 
af alle, der sksenkede den omtale, hvad man kan se 
af Wests, Geldners og Tieles direkte indlseg 
imod den, og af det ringe indtryk, som den har gjort 
pa senere Gathabearbejdere som f. ex. Justi 15 ). 

Vi har da Me hsender til at bestemme Gatha- 
ernes tid efter det indtryk, de rent umiddelbart g0r 
pa os ved deres afspejling af tider og tilstande. Den 
stilling, Zarathustras person og religionens hele til- 
blivelseskamp indtager i sangene, bliver her det af- 
g0rende og f0rer os ned til en tid, der ikke kan 
Hgge altfor fjernt fra de begivenheder, de omtaler, 
ialtfald til en tid, da traditionen herom kan have 
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vseret levende. At vi som Haug mente skulde 
have selve profetens ord i disse hymner, tor vi vel 
ikke pasta, men urimeligt er det dog ikke, at det 
hist og her kan vaere tilfaBldet, og sameget indr0m- 
mede Geldner ogsa mundtligt, selv om han udtaler 
sig noget forsigtigere pa tryk. 

Imidlertid er det kun et ringe aiital Gathaer, pa 
hvis h0je selde vi er sikre. Af virkelige Gathaer er 
der kun 17, nemlig Gatha Ahunavaiti (Yasna 28 
34), Ushtavaiti (4346), Spentamaiiiyush (47 
50), Vohuxathra (51), Vahishtoishtis (53) og 
dertil de 3 hellige bonne r (Yasna 27, 13; 27,14; 
54, 1). De mellemliggende stykker regnes dog for 
sprogets skyld ofte med til Gathalitteraturen, sk0nt 
de indeholder prosa og undertiden er tilsatte med 
den yngre Avestas sprog. 

Hvilket aremal der ligger mellem Gathadigtiiin- 
geii og den yngre Avesta, vil ingen kuiine sige med 
bestemthed; men betragter man de historiske stadier, 
gennem hvilke religionen er skredet, vil man kunne 
pavise tre tidspunkter som den naturlige tilknyt- 
ning for de lag af Avesta, vi kan udskille. 

1. Den profetiske tid. Zarathustralserens dan- 
iielse og f0rste forkyndelse ma ihvertfald ligge forud 
for aret 522 f. K., da Darius tilrev sig den persiske 
trone; ti indskrifterne bevidne, at Ahuramazdalaeren 
var rigsreligion i hans regeringstid. Nu kan Gatha- 
erne efter hele deres karakter umuligt hidr0re fra 
en tid, hvor deres Isere iiyder officiel anerkendelse, 
da det netop er denne sidste, de bestandig stiler 
efter. De r0ber sig som aff0dninger af en profetisk 
tid, i hvilkeii en bestemt religionsform forkyndes 
som noget nyt. Der opstilles en udprseget mono- 
teistisk bekendelse, og denne haevder sig med 
skarp polemik mod de afgudsdyrkere, der ikke 
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vil hylde den. Godtgorelsen af den nye Iseres rig- 
tighed synes i det hele taget at vsere dens frem- 
bserere et dybt personligt anliggende, og digtningen 
far derved et stserkt subjektivt prseg. Vil man 
bestemme tidspunktet for denne religionens vorden 
nsermere, da ma det falde under den i Gathaerne 
bestandig omtalte kong Vishtaspa (Hystaspes), hvis 
samvirken med Zarathustra af traditioneii og af vor 
tids kronologiske gisninger ssettes med variation fra 
c. 620 til c. 560. 

2. Den klassiske tid. Som rigsreligion har 
Ormuzddyrkelsen savidt man kan sk0nne af ind- 
skrifterne bevaret sin monoteistiske karakter un- 
der de f0rste Achsemenider. Men omtrent fra ar 
400 giver de kongelige mindesmserker plads for et 
flerguderi, idet der dannes et panteon af ikke-zara- 
thustriske, tildels fremmede guder, om hvilke det 
udtrykkeligt siges, at seldre templer (fra Darius-tiden) 
indrettes til deres brug. Saledes indskrifterne fra 
Artaxerxes II Mnemon og Ochus. 

Ved denne tid er det da rimeligt at antage, at 
hymnerne til disse nye guddommes sere er digtede, 
isser da de indeholder vendinger, der antyder guder- 
nes indforte karakter. Overhovedet vil Achseme- 
nidernes klassiske sera, rigets og religionens sejrstid, 
have vseret det naturlige tidspunkt for dannelsen af 
en objektiv og kirkelig digtning bestaende dels 
af rigere kultushymner, dels af en national episk 
poesi. Sadanne digtninge finder vi i Yasna'ens 
yngere dele og i Yasth'erne, der just er polyte- 
istiske, kultiske og episke af karakter. Vi t0r 
clerfor formode, at de gode metriske stykker i disse 
Avestadele hidiwer fra denne achsemenidiske stor- 
liedstid. At guderne i denne digtning mister det 
abstrakte prseg, som Ormuzd og hans engle bserer i 
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de prsestelige Gathaer, og optrseder i prsegtig legem- 
lighed som vseldige vognksempere, som skonne kvin- 
deskikkelser osv., synes ogsa at tyde pa, at de 
ligesom de homeriske og vediske guder, der liar 
samme karakter stammer fra en glimrende fyrste- 
eller ridderperiode. 

Ogsa Vendidads grundstamme kan tidligst vrere 
udformet i dette tidsrum, dels fordi den forudsaetter 
et fsestnet og lovordnet kirkeliv, dels fordi dens an- 
greb retter sig, ikke som Gathaernes for st0rste- 
delen mod afgudsdyrkende naboer, men mod en 
konkret og tildels dogmatisk arrangeret djsevlever- 
den, der ofte synes udviklet af de i Gathaerne om- 
talte afguder. 

3. Renaissancetiden. Seiiere end til den aehse- 
menidiske tid er det ikke radeligt at ssette den yngere 
Avestas grundstamme, ti dens metriske og ksemefulde 
stykker adskiller sig kendeligt som noget seldre og 
forefimdet fra den skematiske og trivielle prosabear- 
bejdelse, i hvilken de er optaget. Denne diaskeuase, 
der ikke blot kan efterspores i hele b0gers, som Ven- 
didads, aiilseg, men ogsa i de enkelte kapitler, hvor 
det gamle metrum og den gamle kraft skinner igen- 
nem den prsestelige text, kan kun hidiwe fra re- 
daktionstiderne ved Perserrigets renaissance, hvad 
enten det nu er arsacidisk eller sasanidisk bearbej- 
delse. I dette d0de hylster er den hele Avesta over- 
leveret os, og kun Gathaerne bar ved deres faste 
metriske form og hoje servserdighed undgaet redak- 
tionens forfladning. 

Iiidenfor disse rammer ma Avestadigtningeii i 
almindelighed tsenkes at ligge; den n0jagtigere til- 
pasning vil ikke lykkes, f0r der engang opstar en 
iranologisk Wellhausen og ordner det hele stof. Dar- 
mesteter blev det ikke. Pa enkelte punkter kan vi 
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datere forfatterskabet, efter geografiske og politiske 
antydninger, efter forholdet til andre religiose ret- 
ninger som f. ex. Manikseerne ; men det er kuii 
sjseldiie vink, der endda aldrig kan hjselpe os til at 
bestemme hele det textstykke, de beiwer, men kun 
den bearbejdelse, som stykket til en eller aiiden given 
tid liar vaBret underlagt. 



iJen fortssettelse og den forklaring, som den par- 
thiske litteratur giver Avestaskrifterne, er et vaer- 
difuldt, om end besvserligt og svigefuldt hjselpemiddel 
for den, der ad alle veje vil bane sig en videnskabe- 
lig forstaelse af Avestas teologi. Til andre end sa- 
danne sserforskere liar Pehleviteologien intet serinde. 
Udtvaerede parafraser og st0vede noter, vidtloftige 
anhang og Iserde udeiiomsbekvemmeligheder til Ave- 
stas myter, sagn og dogmer, skrevne i et sprog, som 
vi knapt kan forsta, og med bogstaver, som kun 
3 4 nulevende Europaeere kan aflsese med sikker- 
hed det er den frugt af de sasanidiske og mid- 
delalderlige Parsiprsesters anstrsengelser, som udg0r 
Pehlevilitteraturens hovedindhold. 

Dog findes der enkelte skrifter i denne vidt!0f- 
tige bogverden, som bringer et virkeligt plus til Ave- 
sta og som tillige nogenlunde lader sig Ia3se. Bun- 
dehesh er med rette det bekendteste af disse. Stort 
er det anlagt, dette vserk; det vil intet' mindre end 
give en tilvserelsens historie fra dens forste grund- 
laeggelse og til dens sidste fuldendelse. Grundska- 
belsen som ordet bun-dahishn ma tydes bun- 

o 

der i en forhistorisk kamp mellem de to Ander, og 
denne tvedragt, som gav verdeii liv, udfolder sig 
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nu gennem hele verdens!0bet, led for led gennem 
alle elementers og alle vaeseners skabelse og livs- 
historie. Vi far herved en hel verdensbeskrivelse med 
astronomi og geografi, zoologi og botanik, en laere 
om ander og daemoner, om mennesket og menneske- 
slsegtens sidste sksebner, og endelig en verdenshisto- 
rie, det vil sige en Irans historic, og alter: de ira- 
niske heroers og kongers historic. 

Sa msegtig denne bygning'er anlagt, sa tarveligt 
er den gennemgaende udf0rt; det allermeste af Bun- 
deliesh er det rene remseri, som kun en fagmand 
kan holde ud at p!0je sig igennem. Selv hvor det 
blot er en myte, der skal fortselles, f. ex. den om 
stjsernen Tishtrya, der ogsa er fortalt i Avesta, for- 
nemmer vi, just ved sammenstillingen af de to 
versioner, hvormeget ringere Bundehesh's forfatter- 
skab er. I Avestas Tir-yasht er der dog et sidste 
skser af episk sk0nhed, i Bundehesh VII er dette 
allerede slukket. De gode stykker i Bundehesh er 
begyndelsen om Andernes urkamp og de eskatologi- 
ske kapitler i slutningen. Det er ikke for dristigt 
formodet, at vi naynlig i de sidste har lev- 
ninger af tabte Nask's, af den sasaiiidiske Avestas 
kapitler. Hvad der fortselles om d0d og dom og 
opstandelse stemmer ihvertfald meget godt med Ave- 
stas Isere, og vi vinder isser i Bundehesh XXIX XXX 
en h0jst vserdifuld, samlet fremstilling af den beva- 
rede Avestas fa og spredte ord om denne store ting. 
Den dualistiske grundlsere, som danner bogens be- 
gyndelse, kunde vi forsavidt bedre have undvseret, 
som vi er ganske vel underrettede om denne af 
Avesta selv; men vi kan netop derved pavise, at 
Bundehesh her reprsesenterer en videre fremskreden 
spekulation end Avesta og navnlig Gathaerne. Hvad 
disse sidste fremstiller som simple og store sand- 
hedei% det er i Bundehesh en skarpsindigt gennem- 

3 
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tsenkt og drastisk udformet begivenhedsrsekke, som 
ikke er uden virkning, men som heller ikke er fri 
for en vis udspekuleret dogmatisme 1 ). 

Bundehesh er Pehleviteologiens eneste egentlig 
systematiske vserk; de fleste andre skrifter er laerde 
katener: lange rsekker af tilfseldigt sammenfojede op- 
lysninger snart om littereere, snart om dogmatiske 
og moralske semner, stundom ligefrem brevlige be- 
svarelser af sp0rgsmal, som den ene menighed har 
sendt til den andens autoriteter, og som nu besvares 
punkt for punkt i samme orden, som de var siillede. 
Saledes ser de tre vserker ud. som der sserlig er 
grand til at nsevne nsest efter Bundehesh, nemlig 
Diiikart, Dadistan og Minokherd. 

Det forste nf disse, hvis navii (den-kart) betyder 
fromhedsgerninger, er et stort og betydningsfuldt 
vserk, som vi tillige er sa heldige at kuiine datere, 
nemlig til begyndelsen af det 9de arh. e. K., da 
yppersteprsesten Farukhzat's son, Atur-Farnbag, be- 
gyndte at kompilere det (forfatte kan man nseppe 
sige). Det er allerede antydet, at vi skylder Dinkart 
vor registervideii om den sasanidiske Avestas ind- 
hold. Som Aristarch og Photius har siddet med 
den graeske litteratur for sig, som vore fllologer nu 
forgseves sukker efter, saledes har Atur-Farnbag og 
de andre Dinkart-msend haft det hele bogstof for 
deres 0jne, som uigenkaldelig er gaet tabt for Irano- 
logen. 

Det er dog ikke blot registre, de giver os. Den 
5te og 7de bog af Dinkart bringer f. ex. en samlet 
fremstilling af Zarathustrasagnene, og da disse ikke 
blot omspseiider profetens levned, men varsler hans 
geiikomst i tidens fylde og opruller de store tide- 
hverv, i hvilke de profetiske krsefter skal r0re sig 
og verdensl0bet bringes sin fuldkommelse nser, sa 
bliver denne sagnrsekke i virkeligheden en hellig 
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historie, der priseligt supplerer Bundehesh's univer- 
salhistoriske overblik. Et enkelt led af denne 
hellige historie, nemlig de store traengsler og kampe 
i de sidste tider, giver den lille Bahman Yasht 
bedre end iioget andet skrifl, om det end er farvet 
af en sen tids (de tyrkiske. kriges) begivenheder 2 ). 

Vil man have et passende begreb om Pehlevi- 
skrifternes pulterkammerorden, da Isese man Din- 
karts 3die bog. Vi finder her i flseng : kendetegnene 
pa retfserdighed og slethed; djsevlenes xwerfald pa 
menneskesla^gten og kongYimas frelserdad; de fern 
onder og deres modgift; oprindelsen til sk0nhed og 
hseslighed; om velsignelse og forbandelse; om reli- 
gionens fremskridt; om tidsperioder ; om Vishtaspas 
7 glorvserdigheder ; om det foranderlige og det ufor- 
anderlige osv. osv. en dynge af betragtninger, hvori 
det kun synes at bringe en vis orden, at den evige 
tvedragt og dobbelthed gennemtrsenger alt og for- 
syner hvert element med dets to poler 3 ). 

Ligesa broget er indholdet i Dadistan (daii- 
stan-l demg Troskeiidelser), der giver ypperste- 
prsesten Manushtshihars svar pa 92 foresp0rgsler 
om religiose semner: om fortjenester og synder, om 
sjselens ansvar og sksebner, om kampen mellem de 
to Ander, om sseder og skikke, om prsesterettigheder, 
om naturfsenomener og gamle sagn. Her ma man 
nyde, som man nemmer, og lede, f0r man finder 4 ). 
Shayast la-shayasteret ligesa vel ordnet moralsk 
vademecum, der viser os, at dilemma' et: man skal 
og man skal ikke (dette betyder titelen omtrent) er 
en gammel vise, der ganske sserligt liar ligget for de 
dualistisk tseiikende Persere 5 ). 

End ikke i Minokherd (dlnd-l mamog-i khirat 
Den vise Ands meninger) finder vi nogeii her- 
skende sammenhseng, sk0nt denne bog liar et talende 
subjekt, af hvem man dog turde vente artikulerede 
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ytringer. Her optrseder nemlig en skikkelse, den 
vise And, der synes at vsere en affedning af gno- 
stisk spekulation, en persisk 2ocpia. En stump af 
et kongespejl, en gartnerkatalog over gode frugter 
og kornsorter, lidt spekulation om den himmelske 
visdom, og endelig, som den eneste tiltalende passus,. 
en beretning om sjselens f0rste skeebner efter d0den; 
men dette stykke er kun en ringere gengivelse af 
det smukke Yasht-fragment (22) i Avesta, og trseder 
i skygge for dette 6 ). 

Der er vel kun et eneste Pehleviskrift, som man 
med tryghed kunde give et medmeimeske i hsende. 
Det er prsesten Arda-i Virafs lille digtning, hvori 
det kommende livs straffe og heiiigheder abenbares 
ham. Nar man har kaldt Arda Viraf for den per- 
siske Dante, sa er dette dog en utidig smiger, der 
udspringer af den pafaldende lighed i de to digteres 
opstilling af deres semne. Arda Viraf fores virkelig 
omkring bade i himmel og helvede for at skue de 
saliges og de ford0mtes lod, og sk0nne ord kan der 
falde mellem ham og engelen Srosh derom; men 
det hele er dog kun en dogmatisk redeg0relse i 
syners form, aldeles blottet for den historiske farve 
og den subjektive baggrund, som sserprseger D antes 
digtning. Og Arda Viraf, som af det prsestelige laug 
var udkaret til den lykke at gseste himlen i syv 
dage og iisetter, kunde sikkert have sparet sig disse 
d0gns iiarkotiske dvale; ti der kom ikke meget an- 
det ud af den abenbaring, han benadedes med, end 
hvad han iforvejen ma have Isest i sin Avesta eller 
andre skrifter; det evige Yasht-fragment far han da 
abenbaret ganske som i Westergaard 22, og de 
smukke salighedsskildringer savelsom de fsele hel- 
vedstraffe har sikkert existeret i den prsestelige tra- 
dition, Isenge f0r Arda Viraf for til himmels. Men 
vi b0r vsere ham taknemlig for, hvad han udstod, 
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og hvad han skrev; ti hans abenbaring. giver os et 
samlet syn over regioner, som det ikke er let at 
trsenge ind i med vor nservserende, defekte Avesta 7 ). 



De teologiske Pelileviskrifters antal er meget 
stort. Vi bar nu h0rt om de vigtigste af dem. Deres 
alder kail vi kun hist og her bestemme. Om Dadi- 
stan ved vi, at den stammer fra aret 881 e. K. ; i 
Bundehesh er der gjort tilfojelser endnu i det lite 
arh., men bogen selv ma vsere nogle arhundreder 
asldre. Bahman Yasht er, som vi sagde, senere end 
Tyrkernes invasion. Handskrifterne til denne littera- 
tur befmder sig ligesom Avestamanuskripterne 
for st0rstedelen pa vort Universitetsbibliotek. Wester- 
gaard bragte en hel del hjem fra sin rejse i 1843 
og foragede dermed den Rask'ske samling. Han ud- 
gav en kopi af Bundehesh-handskriftet; bans discipel 
dr. Andreas besorgede et facsimile af Minokherd i 
1882. Der er meget endnu, som ikke er udgivet, og 
PehlevioversaBttelserne af Avesta, som dog er sa vig- 
tige for studiet, foreligger kun i Spiegels provisoriske 
udgave. Der er nok at tage fat i for danske sprog- 
msendj at vore skatte ikke alle skal udm0ntes af 
frenimede. Men det er ingen spas; syv ar ma man 
tra3lle for Lea og syv for Rachel, om man skal magte 
dette dobbeltsprogs vanskeligheder. 

Endnu Ia3nge efter at Pehlevisproget gik af brug, 
og da Mellempersisk og Nypersisk blev det herskende 
sprog, fortsatte det teologiske forfatterskab sig. Der 
findes en del Iserde brevvexlinger eller Rivayat's 
pa disse dialekter, og en ret fuldstsendig samling af 
Zarathustralegender, der hedder Zerdusht-nameh 
eller Zarathustrabogen. Men disse skrifter kommer 
langtfra op imod Pehlevilitteraturen hverken i antai 
eller betydning 8 ). 
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Nu vilde man g0re Pehlevisproget stor uret ved 
blot at omtale den teologi, der er afFattet pa dette 
mal. For Partheren bar det sikkert f0rst og frem- 
mest vseret et serens og heltenes sprog, sasandt 
som ordet pehlevan, efter hvilket det er opkaldt, i 
bans mund betyder en helt ; og ban bar ikke ladet 
sig n0je med blot at bruge det til skolastik. Et 
msegtigt belteepos bar vaeret lagt pa den partbiske 
tunge; vi bar fordservede stumper tilbage deraf i 
b0gerne om Zarer og Ardaschir 9 ); de r0ber os, at 
det er kendte ting, der tales om, og som kun f0jes 
i nye rim. Der sad en gammelparthisk adel ude pa 
landet og holdt pa traditionen som de islandske 
storb0nder pa sagaerne. Digkan'erne kaldtes de. 
Af deres slsegter sk0d Firdusi frem, den paradisi- 
ske, som navnet betyder; borgerligt bed ban Abul 
Qasim. Hans uforgsengelige Shahnameh (Konge- 
bogen) 10 ) er mindst af alt grebet ud af bans egeii 
fantasi; det er et forelagt historisk stof, der med en 
vis laugsmsessig fserdighed, der er ukendt for den 
moderne verdens digtere, blev sat pa vers for gode 
ord og betaling. Da digterkn0sen vandrede ud i 
verden, var det, som man siger, for ved sin kunst 
at tjene perige til at fa et godt dige sat op mod 
floden hjemme pa bans fsedrenegard iTus; ogligesom 
Shakespeare hyggede ban sig ved tankeii om engang 
at blive en velfunderet grundejer i sin hjembygd. 

Og det var ikke skillingsvers, ban kom til at 
skrive, ti sultan Mahmud lovede ham ikke mindre end 
et guldstykke for strofen. At majestseten sn0d ham^ 
da digtet blev fserdigt og forvandlede guldet til s01v,. 
er en h0jst sandsynlig tradition; men vel er det en 
sagnagtig udpyntning, at digteren, som just var i 
bad, da summeii blev ham tilsendt, blev sa forbitret 
over bedraget, at ban skseiikede badeslaven den ene 
trediedel af pengene, gav pengebudet den anden og 



Firdusi. 39 

de fattige den sidste portion. End herjere opspsendt 
er sagnet, at sultanen tilsidst fortr0d sin adfserd og 
endelig sendte de guldbelaessede kameler afsted, men 
at de f0rst naede til den landflygtige digters d0r i 
den time, da ban lukkede sine 0jne. 

Nu: sikkert er det kun, at det var et stort be- 
stillingsarbejde, og at det var et ofte mislykket for- 
s0g, Firdusi tog op pa kejserlig befaling, da ban 
st0bte den persiske kongesaga i sine vidunderlige 
vers. Pehleviepos'et bar ban haft for sig; ban nsev- 
ner strax i f0rste strofe den gamle Digkan som 
sin kilde. En forgsenger, der kommer ham nser i 
det persiske sprogs behaiidling, men som ingenlunde 
na'r ham i fortsellingens h0je mesterskab, og af hvis 
vserk ban optog de 1000 vers om Zoroasters komme, 
havde Firdusi i Daqiqi, Samanidernes navnkun- 
dige skjald. Denne drsebtes endnu i sin ungdom 
(997) af en tyrkisk dreng, til hvem ban nserede el- 
skov; men dette dolkest0d banede vejen for bans 
store efterf01gers bedrift. Firdusi blev en virkelig 
persisk Ariost, hvor Arda Viraf kun er en forloren 
Dante. Das glanzvolle Erzahlen, som Burkhardt 
priser Ariost for, er just Firdusis kendemaBrke. Roligt 
skrider heltedigtet frem i slebne og afmalte, lette og 
rimrige vers; men med et liv af handling og en 
pragt af skildring, en storstil i bygningen og en vir- 
tuositet i detaillen, som vsekker fornyet beundring 
for denne gamle digter og denne gamle vis at digte 
pa, hvergang man giver sig hen i laesningen af bans 
vserk :1 ). 

Shahnamehs strsengt sagnhistoriske karakter og 
store udf0rlighed i stoffet g0r denne digtning til et 
sare vigtigt supplement til Avesta. Der er gamle 
frasagn i nymodens klseder, ja virkelige myter, som 
blot er gjort ukendelige ved at rationaliseres til 
historic eller forvildes til eventyr. Vi finder den 
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gammelpersiske udviklingstanke og dens rene hu- 
manitetsbegreb endnu som digtets andelige rygrad. 
Begejstret for Irans oldtid og gamle Ormuzdtro, dig- 
ter Firdusi om disse ting som Oehlensehlager om 
hedenold og Asatro; men han star sit stof langt 
iisermere end denne, idet det jo endnu trivedes side 
om side med den Mohammedanisme, hvortil Firdusi 
udvortes bekendte sig. Han kender og elsker den 
iraniske taenkemade og de idealer> den har afsat, og 
han har mod til at skildre dette andelige arvegods 
som det fortrinlige, som det lyse og hellige, mod 
hvilket det arabiske vsesen star som dualismens 
m0rke side. Derfor er det endnu et ubeskaret stykke 
Iran, vi oplever under denne stolte form; men vi 
erfarer tillige, at Iran er ikke Isenger Avesta, og at 
de teologiske former, hvori denne folkestammes ide- 
aler havde klsedt sig, iiu, da de var sprsengte af 
religionsskiftet, spor!0st forsvandt selv for den, der 
digterisk kunde begejstres for deres etiske kserne. 

Personligt, for Firdusi selv, var endogsa denne 
tabt. Nar han Isegger digterpennen tilside og lader 
manden Abul Qasim tale, fornemmer man vel en 
renhed og retfserdighed i bans tankegang, der vidner 
om en gennem slsegtled grundfsestet sjselsadel, men 
ogsa en tung mistrostighed over livets harde virke- 
lighed, over sksebnens og d0dens gramme spil med 
mennesker og menneskelykke. Der er han ikke 
Isenger Perseren med den store tro pa verdenskam- 
pen og verdens opgave. Han har langt mere af den 
grseske lyrikers sind : han b0jer klagende sit hoved 
under det Uundgaelige og laver sin jsevne etik af 
den retfserdighed, den sere og den lykke, som iiu 
engang er n0dvendig for at leve livet og vsere sig 
selv bekendt 12 ). 

Saledes rsesormerer en setling af gammel slsegt, 
nar bans sag er tabt og han selv er fordrevet, hvad 
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enten ban hedder Theognis og er styrtet af et grsesk 
demokrati, eller han bserer et persisk navn og liar 
mistet magt og tro ved fjenders void. Sadan ender 
den persiske folkeand, hvor den har sluppet sit na- 
tionale og kirkelige holdepunkt: den andelige dyg- 
tighed star endnu, men ytrer sig fortrinsvis sesthetisk ; 
det moralske helbred skranter, og religi0siteten glider 
ud i abstrakte almmdeligheder eller i den bevsegede 
mystik, som allerede hist og her r0ber sig hos Fir- 
dusi, men som aldeles behersker de fintf01ende sjsele, 
vi kender som Sufismens digtere. Pa intet folk har 
Islam gjort st0rre skade end pa Perserne; ti fa har 
som de haft deres religion behov for at bevare deres 
karakter; det ser vi af de Persere, som matte for- 
nsegte Ormuzd, og af de fa, som beholdt ham. 



IVledens de parsiske prsester fordybede sig i 
deres religions teologiske krinkelkroge, og heltesagaen 
bredte sig over Perserfolkets indenrigske anliggender, 
faerdedes Grse kerne blandt disse mennesker som til- 
skuere, der kun fik sagens yderside at se, ja for hvem 
det hele religiose skuespil tidt blev en pantomime, da 
de kun yderst sjseldent forstod det sprog, der taltes 
af de opf0rende. Derfor er de grseske kilder svage^ 
hvor det gaelder den persiske religions ideer, men 
til geiigseld fortaeller de desbedre om, hvad der kail 
ses og skildres, hvad der frembyder sig for 0jet. 
De bar her meddelt os ting, som det aldrig var faldet 
Perserne ind at optegne, fordi det var for dagligdags 
og for selvf01geligt dertil, og fordi den, der er inde 
i huset, overhovedet ikke ser det samme som den, 
der betragter huset udenfra. Vi vilde uden Grseker- 
nes hjselp vsere i den mserkelige kasus at kende den 
persiske gudstjenestes detailler ofte endog med 
minuti0s n0jagtighed uden at have en virkelig 
forestilling om, hvorledes det hele egentlig gik til. 
Men dette bar Grsekerne set sa godt og fortalt sa 
tydeligt, at de har hjulpet os vseseiitligt til det bil- 
lede af persisk kultus, som vi den dag idag besidder, 
Og tillige har de, som Persernes samtidige, vseret de 
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f0rste, der sa pa dette orientalske folk med euro- 
pseisk 0je, og fik det umiddelbare indtryk af, hvad 
der her matte vsere en vestbo pafaldende. 

Hvad Graekeren sa og ikke sa hos Perserne, far 
vi bedst at vide ved at betragte Herodots beret- 
ning om dem. I f0rste bog 131 140 har han givet 
sin udf0rligste skildring. Der fortseller hail om, 
hvorledes Perserne ofrede uden templer og gude- 
billeder, ofrede til Zeus, til sol og mane, jord, ild, 
vand og vind; om gudinden Anahitas kultus; han 
beskriver offeret, ved livilket en Mager star hos og 
synger teogonien ; han. nsevner offerdyrene : tyre, heste, 
kameler, sesler og far. Herodot fortseller desuden om 
den vsegt, der lagdes pa b0rneopdragelsen, pa sand- 
druhed og gseldfrihed; om flodernes hellighed og for- 
budet mod at lade sit vand i disse eller foran et men- 
neske; om forbud mod ligbraending (III, 16), om 
s0stersegteskabet (III, 31), om forpligtelsen til at ud- 
ssette ligeiie for hunde og fugle, om iveren for at 
udrydde alskens kryb, medens hundemord er strsengt 
forbudt a ). Denne skildring kail indeholde un0jagtig- 
heder, som nar Mithra kaldes en gudinde, eller pa- 
faldende mangier, som nar Zarathustra end ikke 
nsevnes ved navn; men som helhed giver den dog 
et rundt og anskueligt billede af det persiske tros- 
liv, saledes som det kunde frembyde sig for en 
fremmed. 

Strabo har i sin skildring af Persernes sseder 
og religion (XV) optaget og berigtiget Herodots. Han 
gar i det hele taget frem pa lignende made som 
denne, betragter den synlige overflade og fortseller, 
hvad han ved om den. Kun tager han fat med 
mere kritik og er skarpere interesseret i at fa mange 
enkeltheder med. Dette giver bans beretning, der 
da ogsa er meget udf0rligere end Herodots, st0rre 
arkseologisk vserdi, og vi kan ved sammenligning 
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med Avesta se, at han liar vseret en n0jagtig maiid, 
Ved Strabos hjselp kan vi samle os et billede af per- 
sisk kultus; han beskriver os ildaltret og dets be- 
tjening, offret ved vandene og giver os h0jst vigtige 
oplysninger om Persernes ligfserd og dennes for- 
historie altsammen ting, som vi ikke vilde have 
ordentlig klarhed pa udeii ham. 

Omvendt f01er vi os som de langt overlegne, 
liar en mere filosofisk natur, som Plutarch^ vil 
fortselle os om Parsismens ideer. Hans ofte ber0m- 
mede kap. 45 af Isis og Osiris, hvori han frem- 
stiller dualismen, eiiglelseren, eskatologien og andre 
grundtrsek af Mazdaismen, liar vseret guld vaerd, iiid- 
til man fandt Avesta, men er rigtignok sammenlignet 
med det, vi nu ved, og det, en Grseker kunde have 
faet at vide om disse ting, en temmelig tynd for- 
klaring. Ret heldigt liar han truffet grseske udtryk 
for de persiske ideer, der udtales gennem englenav- 
iiene, men pa andre puiikter 10ber han aldeles med 
limstaiigen, som nar han beretter, at Perserne ofrede 
til Ahriman. 

En tredie type af grsesk beretning om Persernes 
religion finder vi f. ex. hos Dio Chrysostomus. 
Han er hverken arkseolog eller historiker, men en 
taler, som i sine udviklinger. bruger, hvad han liar 
h0rt. Og nar han nu i sin borystheniske tale for- 
taber sig i eii lang fremstilling af Magernes monote- 
isme og deres Isere om verden som den himmelske 
vognstyrers vogn sa er der i dette en blandiiig 
af gammelt og nyt, af rigtigt og gait, som man ikke 
kan tillsegge nogen kildevserdi. Det meste af, hvad 
han siger, gselder sikkert de lilleasiatiske Mithra- 
mysterier, som just i kejsertiden havde kurs i Rom, 
og Dio reprsesenterer i det hele taget den 10se og 
overdrevne tale om Magernes mystiske visdom og 
hemmelige cerem onier, som ofte h0res fra den senere 
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oldtid og som efterhanden bevirkede, at den persiske 
prcestestand matte give navn til al den trolddom og 
besvsergelse , som vi nu indbefatter under navnet 
magi. Disse brogede forestillinger bar sikkert haft 
deres forberedelse i det romanskriveri om Perserne, 
som allerede Xenophon havde indf0rt ved sin 
Kyropaidi, eller i de kr0niker, som selv en med 
Perserhoffet sa velkendt mand som Ktesias havde 
sat i om!0b, og hvormed ban for sin part forplum- 
rede den gode viden om persiske tilstande, som He- 
rodot og andre trovserdige Grsekere havde s0gt at 
bibringe deres landsmsend. 

Ved alle disse betragtninger ma det nu imidler- 
tid erindres, at vi kun ved ufuldstsendig besked om, 
hvad Grsekerne virkelig vidste om Persernes andsliv; 
ti de egentlige grseske b0ger om dette semne, de, der 
sserligt og udelukkende gav sig af med at skildre 
Perserne og deres filosofi, er gaet tabt for os. 

Lyderen Xanthus, Herodots seldre samtidige 
og ofte bans kilde, er den seldste af disse. Han skal 
i sin bog om Lyderne have omtalt den persiske tro 
indgaende, og den udf0rlige beretning om Kr0sus' 
balfserd og dens religi0se anst0delighed, som Niko- 
laus fra Damask bar bevaret, skal stamme fra dette 
skrift. Men desuden tillsegger man ham en forsvun- 
den bog, Mayixd, der efter titelen at d0mme sserligt 
ma have behandlet Magernes tro. 

Dino, der levede noget f0r Alexanders tid, er 
bleven benyttet bade af Plutarch og Corn. Nepos, 
og vi bar gennem citater et og andet tilbage af, hvad 
han bar fortalt. Dette indgyder os tillid til bans 
forf alter skab , der ma have udbredt sig betydeligl 
over persiske forhold, ti han havde skrevet en sserlig 
behandling af Mederne og en af Perserne. 

Ligesom det sagdes om Plato, at han havde 
haft til hensigt at rejse til Persien og studere Mager- 
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nes laere, saledes lied det sig, atAristoteles havde 
vuiidet et sadant kendskab, og at han havde nedlagt 
dette i et sserligt vserk Maywos- Dette sidste er nu 
vistnok en apokryf, men at systemets grundtanker 
ikke har vseret den store filosof ubekendt, ser vi 
dels af en forbigaende replik i bans metafysik, dels 
af et citat bos Diogenes fra Laerte, hvor han taler 
om Persernes to principer. 

Det bedste grseske vserk om Magerne har dog 
sikkert vseret den ottende bog af Theopompus' 
(DLkinnwa. Det er den, Plutarch fortrinsvis benytter, 
og man kan af den brug, der er gjort af vserket, se, 
dels, at det har nydt stor autoritet, dels, at det har 
behandlet sit semiie meget indgaeiide og navnlig givet 
en del om den avestiske opstandelseslsere, som f. ex. 
Herodot kun nsevner rent i forbigaende. 

Endelig Hermippus, der levede ved slutningen 
af det 3die arh., og som synes at vsere gaet grun- 
digst tilvserks af alle, idet han har kendt de zara- 
thustriske skrifter og skal have taget udskrift af dem 
eller ihvertfald have registreret deres indhold. 

Hermippus bliver derved et vidiiesbyrd om disse 
skrifters alder, som ikke er os uvelkomment, og i det 
hele taget er de grseske forfatteres meddelelser af 
vigtighed for vore tidsbestemmelser af avestiske for- 
hold og Iserdomme. W i n d i s c h m a n n har i sin af- 
handling Stelleii der Alten iiber Zarathustrisches 
(Zor. St. 260 f.) prseciseret denne side af sagen i en 
udtalelse, som endnu star ved magt og derfor for- 
tjeiier at kendes i sin ordlyd: Im dritten Jahr- 
hundert vor Christus kannten die Griechen zoroa- 
strische Urtexte von jener Beschaffenheit uiid Aus- 
dehnung, wie wir sie nach den iioch vorliegenden 
Texten und einheimischen Zeugnissen voraussetzen 
miissen, mid fast alles, was wir bisher als ma- 
gische Lehre von den Alten bezeugt sehen, ist 
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in den noch vorhandenen Schriften deutlich er- 

halten. 

Til lignende resultater f0rer ogsa Rapps be- 
handling af denne litteratur (i Z. D. M. G. XIX og XX) 

et h0jst fortjenstfuldt arbejde, der nu for en stor 

del sparer os den besvserlige Isesiiing af Brissons og 
Hydes boger. 

For de latinske forfatteres vedkommende har 
Rapp her pavist, at de for storstedeleii har deres 
videii om persiske tilstaiide fra grseske forfattere, og 
at kun enkelte Senere, som Ammian, har skrevet ud 
fra et praktisk samkveni med det parthiske folk. 

Endelig findes der orieiitalske vserker om 
den persiske religion, som bringer maiigen oplevelse 
fra de arabiske Mohammedaneres og de kristne Ar- 
meneres mellemvserende med Parsismen. De fleste 
af disse kilder er kuii tilgsengelige for dem, der er 
bevandret i disse sprog. En del af Tabaris arabi- 
ske verdenskr0nike er oversat af Noldeke (1879), men 
desvserre ikke den, der er vigtigst for de religiose 
sp0rgsmal. I Shahristanis Religionspartier 
(overs, af Haarbriicker 1850 51) findes et vigtigt 
kapitel om Parsismen, og ligeledes et i de armeniske 
disputationer, som Langlois har oversat (Collection 
des historiens de rArmenie 186899). 
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Jterserne var endnu, da Grsekerne pravede krsef- 
ter med dem, stserke og hardf0re folk. Nar man i 
grseske skrifter trseffer pa ringeagt for den 0stlige 
fjendes krsefter og tapperhed, ma man erindre, at 
kun en mindre del af de Perserhsere, som Hellenerne 
iik at ksempe med, var Persere. Ihvertfald ved den 
oplyste Grseker godt, at den persiske b!0dagtighed 
var en uheldig f01ge af dette folks civilisation. Sa- 
ledes kan Plato fortselle (Leges. 695), at Perserne 
oprindelig var et nomadefolk, b0rn af en barsk na- 
tur, hvis strsenge levevis frembragte stserke hyrder, 
der bade kunde leve under aben himmel, undvsere 
s0vn og ksempe, nar ksempes skulde. Herodot, der 
(IX, 62) fremhsever Persernes tapperhed ved Plataiai, 
erklserer, at de ingenlunde star tilbage for Helle- 
nerne i kraft og krigerand. Tillige ser vi de persi- 
ske msends og kvinders h0jde og statelige optrseden 
fremhsevet (Her. I, 139). I Orienten liar de stedse 
staet i ry for deres Iegemssk0nhed, den de ingen- 
lunde fors0mte at udvikle gennem legemsovelser og 
legemspleje. Det var et folkeord blandt Araberne, 
at den, der vil have staBrke b0rn, skal tage sig en 
persisk hustru 1 ). 

Om Persernes n0jsomhed i den daglige kost 

4* 
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fortseller Herodot (I, 133): K0dspiser og Isekre ret- 
ter, livormed del persiske taffel senere glimrede, be- 
tragtes savel i Avesta som i den senere digtning 
ufravigelig som forfald og syndighed; i himlen skal 
man vsere vegetarianer (ligesom prsestenie alt var 
det pa jorden), et ideal, der synes at pege tilbage 
mod fortiden. Sa fjsera den avestiske Perser end 
liar vseret fra al askese, liar hail dog altid vseret 
stserk i at palsegge sig diset. Religioneiis forskrifter 
liar gennemgaende vseret hserdende for legemet; dets 
renlige pleje var en samvittighedssag, arbejdsomhed 
og flid var hellige pligter, og Vendidad vrimler af 
hygiejniske bud. Sundhed er pa en vis made Ave- 
stas h0jeste ideal. 

Perseren er en ratio nalistisk iiatur. Hans 
intellektuelle grundeeviie er en klar, ofte ii0gtern for- 
stand. Han skseiiker sin fsetter Inderen bans yppige 
fantaseren, nar' hail selv ma beholde sine fulde fern. 
Hvor hans digtning besidder sk0nlied hvad i old- 
tiden sjseldent hsender bestar denne mest i ud- 
trykkets energi og realitet og i den flugt, som tan- 
kens oph0jethed lienriver til; selv den teologiske 
spekulation er mere en praktisk Iseggen-til-rette, en 
forstandig ordning af existensen end grublen eller 
beskuelse, og gudstjeiiesteii berer med sine t0rre 
hymner og traBtteiide observanser et temmelig 0de 
prseg. 

Dog maiiglede de gamle Persere ingenlunde ind- 
bildiiingskraft. De besad den fantasi, som er n0d- 
vendig til store gerninger og store tanker. Som det 
ikke syntes dem for langt at trsenge frem til ^Ethio- 
pieii og Doiiaulaiideiie, saledes var ogsa det blik, de 
kastede ud over tilvserelsen, af forbavsende vidde: 
Godt og Ondt, Gud og menneske, Her og Hisset fatter 
Avesta alt i dets skarpe modsathed men forstar dog 
at f0je alle disse ideer sammen til et fast og sluttet 
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-verdensbillede. I transeendentale sager er Iraneren 
en ypperlig tsenker. Hans d0mmekraft er overlegen, 
fordi den er rolig og sund. Den evige vaklen fra 
en aiispseiidt oversanselighed til plat materialisme, 
som vi iagttager i den indiske filosofi, indtrseder al- 
drig i den avestiske tsenkning, fordi denne strax fra 
begyndelsen liar bragt ideen og realiteterne i ligevsegt 
og gjort dem uundvserlige for hinanden. 

Salidt som Iraneren lader fantasien 10be af med 
sig, salidt er ban folelsesmemieske. Vil hjeertet be- 
vsege sig, sa bliver det spaendt for; hail omsaetter 
varmeii i arbejde og kender ikke tro uden gerninger. 
Rationalisten er praktiker, praktisk indtil utilisme. 
Intet ma ga tilspilde, end ikke den trsevl, der drys- 
ser fra teiien, endsige da bans tsenkning eller tro. 
Han g0r sig verden begribelig for desbedre at tage 
dens arbejde op; rivet er bam ikke en gade, men 
en opgave, og denne opgave erkender ban sa klart, 
at ban ser alle dens vanskeligheder. Han dr0mmer 
sig ikke bort fra virkeligheden og dens modstaiid: 
verdens historic er verdeiiskamp. Han er dualist, 
fordi ban er praktiker; hail ved, at det oiide g0r 
ondt og det gode g0r godt, og at der er noget at 
overvinde, f0r der bliver noget at na. Og fordi ban 
er praktiker, er ban endelig optimist. Han synker 
ikke sammen i grubleraiigst; selv hvor verden er 
fuld af djsevle, vil ban dog sla sig igennem den. 
Han kender den tillid til egne krsefter, som virkeligt 
arbejde giver, og arbejder derfor tr0stigere fort. 

Med disse forudsaetninger ma Iraneren ii0dven- 
dig blive en moralist, en mand, der laegger A r ind 
pa det gode, og dette mserkes strax pa bans religion, 
isser nar man sammenligner den med Indernes. Ikke 
for!0sniiig fra verdensoiidet eller endog fra verden 
selv, men besejring af det onde og slette i verden 
er Iraiiernes religi0se opgave, og denne sejr s0ger 
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de ikke at opna ved verdensflugt eller selvets til- 
,intetg0relse men ved positiv hsevdelse og fremme af 
livet. Dette praktisk-etiske prseg adskiller pa 
det bestemteste den oldpersiske religion fra Brah- 
manismen. 

Renhed er denne etiks grundbestemmelse : le- 
gemlig renlighed, afsky for det urene, men ogsa en 
virkelig ssedelig ubesmittethed, der ofte som bevidst 
ideal dsemrer frem mellem de mange rituelle rensel- 
ser og det daglige livs pinlige papasselighed. Ob- 
servansen bliver derfor den sakrale forretnmg; 
Avestareligionen er en observansreligion ligesom Ve- 
dareligionen er en offerreligion ; ihvertfald fortseller 
den Avesta, som vi besidder, langt mere om soiiiii- 
ger og renselser end om offeret, og hvad menneskene 
stiler efter, s0ger de f0rst i anden rsekke at opna 
gennem offeret. 

Nu kan mange af disse praktiske forskrifter 
synes os upraktiske og meningsl0se, men Persernes 
iver for loven beholder dog sin moralske vserdi, 
for det f0rste fordi den indeholder andelige bud om 
sandhedskserlighed, retfserdighed og tro- 
skab, som Perserne opdroges til at tage det alvor- 
ligt med, og for det andet fordi man under sin kamp 
for at skabe renhed og besejre det onde far udrettet 
en hel del positrvt praktisk arbejde af utvivlsom 
kulturvserdi. Den strenghed, hvormed Perserne gen- 
nemf0rte disse forholdsregler, liar sikkert haft stor 
betydning for deres statshusholdning og hele optrse- 
den som folk. Omvendt liar den mangel pa sejg- 
hed, der var folket egen, og som hurtigt forte til 
andelig og legemlig afslappelse i de h0jere krese, 
bidraget sare meget til rigets fald. 

Man kan ikke frikende Noldeke og lians ven 
v. Gutschmid for en vis snseversynethed, nar de i 
deres fremstillinger af den persiske historie 2 ), vist- 
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nok til pris for Grsekerne, lader en skygge af orientalsk 
vellyst og grusomhed, bram og falskhed falde over 
den persiske nation. Duncker og Ed. Meyer liar 
bed0mt dem ganske anderledes, og Justi har med 
mange data (ved hvilke han hi. a. korrigerer Gut- 
schmids ankeposter f01eligt) pataget sig at fare Per- 
sernes sag. Man ma ikke sammenligne dem med 
Grsekerne; disse to folk ligger hver i sit plan og 
kan ikke males pa hinanden; man skal male dem 
med de andre asiatiske folk : Indere og Assyrere, Tyr- 
kere eller Arabere, i det h0jeste med Joderne. Ej 
heller skal man hsenge sig i den forfaldstid, som de 
grseske forfattere mest har oplevet, eller som arabi- 
ske skribenter kan berette om. Man skal se dem i 
den tid, da de var unge og stserke, da deres tro og 
deres rige blev til. 

Sit verdensarbejde begyndte Iraneren som for- 
nuftig mahd med de pligter, der la ham nsermest: 
at bygge sit hus og feje for sin d0r. Avestas aeldste 
lovbud er en bondemoral om at skane dyrene og 
dyrke jorden og at holde sig reii for 10gn og ond 
besmittelse. Iran er blevet et grundfsestet kulturland, 
f0rend dets folk g0r sig gseldende som krigsmagt. 
Derfor er deres krigstog ikke r0vertog men rigsdan- 
nelse. Og hvilken sejrsfserd gennem landene! Det 
unge Lydien gar det som det gamle Babylon, Nor- 
dens barbarer som ^Egyptens byfolk, og i 10bet af fa 
generatioiier star der et rige fra Indus til Donau, fra 
Oxus til Nilens katarakter. Da Alexander vseltede 
denne bygning, var den m0r og faldefserdig, men de 
riger, Kyros og Dareios styrtede, stod nsesten alle i 
blomstrende kraft. 

Den statskraft og storpolitik, hvormed dette rige 
organiseredes, har netop ingen beuiidret mere uskr0m- 
tet end dets fjender Grsekerne, som i al deres lykke- 
lige begavelse just forgseves ledte efter disse aevner. 



56 Grsesk politik og persisk. 

Ganske vist: de f01er sig bedre, langt bedre end Per- 
serne; de hader 0stens tyranni og foragter sejrstolt 
den slagne jsette, men jo uhjselpeligere de selv syn- 
ker ned i smastateriet, des oftere ma de dog undres 
over denne rigskolos, der synes at styre sine uhyre 
lemmer med st0rre lethed end mangeii grsesk kom- 
muiie sin lille borgerkres, og romantiken, der altid 
sad pa spring i det senere Grsekenlaiid, klsedte da 
Perserne til overmal med disse retfserdsdyder, hvor- 
med man seventyrlysteii smykker fjeerne folk. Xeno- 
phons Kyropaidi er vidnesbyrdet derom og laerer os 
tillige, at det blev et skaktrsek i den graeske parti- 
kamp at lovprise Persernes forfatning. 

Men selv om vi skrseller romantiken og politi- 
keii bort, bliver der dog altid iiok tilbage af Grseker- 
nes respekt for Perserfolket, som liar selvgyldig be- 
tydning. Herodots beskrivelse af det persiske rige 
er baret af en abenlijsertig agtelse for dets fortrin 
(ban fik da ogsa af smatskarne landsmseiid ordet 
cpihopaQfiaQog, barbarvenneii pa sig derfor), og Plato, 
der, som Athenaios udtrykkelig beni8erker(XI,s.505 A), 
tog bestemt afstand fra den romaiitiske oppyntniiig 
af Perserne, som hans kollega Xenophon havde til- 
ladt sig, . omtaler dog .i Lovenes 3die bog (s. 693 f.) 
Persernes forfatning under Kyros som et monster pa 
et monarki 3 ). De forstod, siger ban her, at holde 
den rette midte mellem trseldom og frihed, og naer- 
mere udvilder han sagen saledes: Perserne blev 
f0rst selv frie; men da de var komne til magteii, 
gav de dog de undertvuiigiie del i friheden og f0rte 
dem hen imod en vis lighed, sa at krigerne snarere 
blev vernier med deres feltherrer og villigere til at 
udsta farer. Og nar der var et siiildt hoved iblaiidt 
dem, som kunde give et godt rad, sa sa' kongen ikke 
sksevt dertil, men gav ham lov til at komme frem 
med det og udmserkede dem, der var gode til rad- 
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slagning, idet han gav alle ret til offentlig at give 
deres mening tilkende; og alt trivedes hos dem ved 
frihed, venskab og samdrsegtighed. 

Sa fragmentarisk denne skildring er, er den dog 
rammende og vidner om et stort historisk blik. For 
en ensidig grsesk betragtning vilde Persereiis liv be- 
tegnes som trseldom ; ser man det derimod pa orien- 
talsk baggrund, vil der vise sig en pafaldende libe- 
ralitet, og det er dette, Plato synes at have iagttaget. 

Assyrerne, Persernes forgsengere som asiatisk 
verdensmagt, optrseder overalt, hvor de trsenger frem, 
knuseiide og trampende. De vil beherske og berige 
sig; livad der forresten kommer ud af det, tsenker 
de mindre pa, og de laegger geriie et land 0de for 
desto lettere at spille herrer i det. Deraf den evige 
slagten fjender, slsebeii fanger og skraben skatte sam- 
men, som trsetter og vsemmer os i de assyriske kile- 
indskrifter. Ogsa Perserne er strsenge, ja 0ver grum- 
hed mod opssetsige folk, men deres ssedvanlige erob- 
ringspolitik og indordiiing af lydlande er vidt for- 
skellig fra den assyriske praxis. Kyros, der dog 
nsermest havde sin storhed som soldat, grundlsegger 
her en taktik, der i h0j grad blev fremmende for 
Perserrigets vsext, men tilsidst dog maske en arsag 
til dets fald: han lader det nyerobrede rige beholde 
en relativ selvstsendighed, under persisk regimente ; 
sprog og tro, sseder og skikke lades uantastede, ja 
selv de undertvungne fyrster eller deres slsegtninge 
indssettes som persiske embedsmseiid i deres forrige 
riges styrelse. Er landet krigerisk, som Lydien, af- 
vaebiies det efterhanden ved civilisation; er det kul- 
turfolk som Grsekere, F0niciere eller J0der, hseges 
der, salaenge de holder sig i ro, med forkserlighed 
om dem, og deres kultur benyttes til rigets fremme. 
Persernes fremfserd bar med andre ord vseret den, 
som Englaenderne altid liar benyttet i deres koloni- 
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sationer, og den samme forslagenhed, hvormed disse 
verdensherskere holder partierne i ligevsegt i lyd- 
stater og grsenselande og s0ger at have en finger 
med i spillet overall, hvor de har interesser den 
kender vi godt nok fra Persernes grseske politik og 
mserker den overall i den persiske historic som et 
traek, der ganske vist ikke er tiltalende, men vistnok 
uundvasrligt, hvor der ikke skal k0res med strammere 
t0jler. De, som har travlt med at forarges over 
Persernes rsenkespil, ma erindre, at dette folk var 
den forste af Vestasiens magter, som satte statskun- 
sten i voldsherred0mmets sted, og man ma holde 
dem de uleemper noget tilgode, som fulgte af dette 
betydningsfulde fremskridt. 

Selv i JEgypten, hvor Perserne ellers har faet 
ord for barbari, har de dog vistnok anvendt den 
sa^dvanlige Isempelse. Herodots beretning om Kam- 
byses' meiiingsl0se grusoniheder er, som det syn.es, 
0st af uren kilde. Den indeholder vitterlige fejl og 
sagnagtige trsek og star i strid med indskrifterne, 
der ihvertfald giver det udseende af, at Kambyses 
efter ssedvanlig persisk skik har indsat embedsma^n- 
dene i deres stillinger og rettet sig efter landets reli- 
gion. (Sayce. Herodotos. s. 235 og App. V). Om 
Darius vides det ihvertfald med sikkerhed, at han 
er optradt med al h0viskhed mod det segyptiske 
praesteskab og dets Apis'er, ja at han endog pa prse- 
sternes forestillinger afstod fra sit forehavende: at 
lade sin statue opstille i guden Ptah's tempel. 

At det var Perserne, der frigav de babyloniske 
J0der, er stedse regnet dem til sere, og man ser med 
en vis ret en typisk forskel pa persisk og assyrisk 
statskunst i deres forskellige fremfaerd mod dette 
folk. Det b0r dog ikke overses, at ogsa Perserne 
gjorde brug af deportationen, nar et folk blev dem 
for stridigt; saledes flyttede de om med Paioiierne 
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(Herod.V, 14 f.), ja selv J0de.folket matte, hvis vi skal 
tro de svage efterretninger hos Syncellus og Soli- 
inus 4 ), lide den samme medfart, idet Artaxerxes III 
omkring ar 350 lod en stor del af dem forvise til 
Hyrkanien som straf for deres deltagelse i det f0ni- 
kisk-segyptiske opr0r. Dette politiske trsek fra Achse- 
menidernes allerseneste forfaldstid stilles dog ganske 
i skygge af den frigivelse af folket, hvormed Kyros, 
uden selv at vide det, gav sit storste bidrag til ver- 
denshistorien, thi sikkert er det, at man liar ham 
at takke for, at der atter kom en menighed i stand 
i Jerusalem 6 ) og at der dermed byggedes et arnested 
for andelige stramninger af uberegneiig betydiiing. 

Forhandlingerne mellem J0derne og Perserhoffet 
er i dokumentform bevarede i Esra 4 6. If01ge 
disse bar Kyros ikke blot hjemsendt J0derne og 
givet dem deres kostbare kirkekar med, men han. 
lod tillige den kongelige fiskus bestride omkostnin- 
gerne ved deres tempels genopbyggelse. Det berettes 
endvidere, at Darius indskserpede disse befalinger og 
bekostede den j0diske offertjeiieste, ligesom vi af de 
bibelske skrifter ser, at kong Artaxerxes (I eller II) 
gjorde j0dedommens genoprettelse til virkelighed ved 
at hjemsende Esra og Nehemia. 

Lad nu disse dokumenter end vsere oppyntede 
noget i j0disk fav0r, bag dem star en bistorisk 
virkelighed, som ikke lader sig fornsegte, og Eduard 
Meyer, der (i sin bekendte bog: Entstehung des 
Judenthums 1896) sa stserkt liar betoiiet Persernes 
fortjeneste pa dette punkt, g0r ret i (s. 70 f.) at frem- 
haeve, at denne deres interesse for et vasalfolks kul- 
tus ikke er noget ussedvaiiligt, men at vi m0der 
ganske det samme, nar Darius i den segyptiske tra- 
dition optrseder som ^Egypternes sidste, store lov- 
giver, og nar yppersteprsesten fra Sais drager til 
Susa for at fa fuldmagt til en kultusfornyelse. 
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For ti ar sideii fandtes der pa vejen til Magnesia 
i Lilleasien en sten, hvis iiidskrift dog giver os del 
mserkeligste indblik i Achsemenidernes statsstyrelse 6 ). 
Darius Hystaspes s0n ti fra ingen ringere end 
ham hidr0rer indskriften roser heri sin statholder 
Gadates, fordi hail beflitter sig pa plaiitning af per- 
siske trseer i Lilleasien, og lover ham i den anled- 
iiing en udmserket modtagelse ved hove; men sam- 
tidig bebrejder han ham alvorligt, at han til denne 
plantning har hovpligtet grseske tempelgartnere, over 
hvilke han ingen rettigheder har. Gadates har der- 
ved tilsidesat skyldigt hensyii til Perserkongens tak- 
nemlighed mod den grseske gud (Apollo), som engang 
liar givet Perserne vigtige oplysninger. 

Sa skarpt et tilsyn pa 300 miles afstand! Sa 
detailleret en kultursans, sa trofast en ordholdenhed, 
sa ridderligt et heiisyn til et undertvunget folks selv- 
stsendighed ; mon nogen moderne monark g0r 
Darius det efter i et rige, der i bredden og h0jden 
er som fra Ural til Pyreiiseerne, fra Troms0 til Mes- 
sina? 

Hvilke glimrende samfserdselsmidler, Perserne 
havde udviklet for at holde dette store rigslegeme be- 
vsegeligt, ved vi af Herodots beskrivelser ; nien satrap- 
styrelsen, hvormed organismeii sa snildt holdtes sam- 
men, krsevede ikke blot denne materielle forudsset- 
ning. De ber0mte persiske skoler var i virkeligheden 
adelsakademier, hvorfra de Unge, iiid0vede i persisk 
tugt og k!0gt, gik ud som embedsma3nd af fselles 
and og 0vede et regimente, hvis enhed yderligere 
betryggedes ved samkvemmets og statstilsynets smi- 
dige band. Det var kongens 0je eller 0re, der 
havde bragt ham besked om Gadates sma fortjenester 
og synder, og disse rigscensorer var i den gode tid 
pafserde overall. 

Det fineste band mellem kongeii og haiis under- 
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bar dog sikkerl vseret den velvilje, der ytrede 
sig i bans personlige opmserksomheder. Perserkon- 
gens gavmildhed var ber0mt, men ban var gavmild 
med forstaiid. Kongens velg0rer, huvarezahho, 
Orosang, som Grsekerne fordrejede ordet, var en 
seresbetegnelse, et persisk pour le merite, der stillede 
fortjente rigens mseiid under kongens indbringende 
bevagenhed. Hele folkestammer kunde fa denne 
titel; den tildeltes uden nations anseelse JEgyptere, 
Grsekere og om man skal Iro Esthers bog ogsa 
J0der. Da Grsekeren Histiaios, der havde sikret Da- 
rius tilbagetog fra Thrakien, senere blev fanget og 
korsf sestet som forraeder og oprorer, harmedes kon- 
gen hojlig over, at ban ikke havde fact lejlighed til 
at benade sin velgorer. Kun om en Perserkonge 
kunde det digtes, at ban, A^ed i en s0vn!0s nat at 
mindes om en uigengseldt velgernihg, blev greben 
af iver for at rette denne fejl og nu over0ser en 
j0disk undersaat med sin taknemlighed. Den elsk- 
vaerdige h0flighed, hvormed den yngre Kyros efter 
Xenophons skildring omgas sine venner, er ikke 
som man bar villet mene en grsesk politur, men 
netop et a3gte trsek af persisk civilisation. 

Med andre ord: Plato bar haft historisk ret til 
at tale om frihed, veiiskab og samdra3gtighed, sa- 
vidt som det kan findes i en asiatisk oldtidsstat. 
Men at de linde band, hvormed Kyros havde knyttet 
sine lande sammen, ikke var stserke nok, det viste 
Alexanders sejrsfserd, ja allerede de titusindes tog 
tilstrsekkeligt. Ej heller de diplomatiske ranker, sk0nt 
de blev stedse snedigere, kunde holde den skridende 
bygning oppe. Den var nu engang gaet 10s i fugerne, 
og det galdt kun om at anbringe sit brsekkejsern 
rigtigt. Og det forstod Alexander sa godt som nogen 
Perser. 

Achsemenidernes store vserk strandede pa sin 
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egen st0rrelse, men ogsa pa sin, trods al fjsernsynet 
politik, endnu altfor stserke centralisation. En fyrste- 
vilje g0r det ikke alene; vi ser dette rige synke og 
stige med kongernes personlige dygtighed. En Ochus 
hsever det pludselig til fuldeste magt, og umiddelbart 
efter ramler det sammen under en Kodomannus. 
Her er den afgorende forskel mellem Persien og 
Romerriget; sa blivende en magt kan kun voxe 
frem, hvor der star en folkevilje bag. 

Dog er 200 ar en agtvserdig alder for et verdens- 
rige af sa stor eii udstrsekning, man tsenke sig 
blot Napoleons rige fortsat til anno 2000! Og hvad 
verden tabte ved at miste den bom mod barbariet, 
som Achsemenidernes rige havde daiinet, det viser 
sig bedst af den Orientens historic, som begyiidte 
efter Perserrigets fald. Tillige ma det erindres, at 
den statskunst, Kyros og Darius havde skabt, blev 
en arv til Orientens riger og forsavidt at ligne med 
Romernes vserk. Det pludselige st0d, som Alexander- 
toget gav det, blev kun forbigaende, ja tjente i virke- 
ligheden til at styrke riget ved at befri det for de 
fremmede lydstater og indskrsenke det til dets egen 
iraniske jordbund. Med hvilken kraft de vsernede 
om denne, derom kan Crassus' legioner fortselle, og 
det sasanidiske rige blev en sa stserk kulturstat, at 
den ikke blot vsergede sig Isengst blandt 0stens na- 
tioner mod den fremstormende Islam, men at persisk 
dygtighed og persisk daimelse i virkeligheden blev 
den jordbund, hvoraf det 0stlige kalifats ber0mte 
andsliv drog nsering. Endnu ved ar 1000 skyder 
den persiske stamme sa levende et skud som Fir- 
dusis kongedigt, og selv hvor iranisk sprog og tro 
er segnet under den arabiske tvang, er det dog per- 
siske msend, der giver tonen an i videnskab og digt- 
ning. Vil man male, hvor stserkt den persiske ind- 
flydelse liar gjort sig gseldende, da kan man ogsa 



.oplosning. 63 

betragte skyggesiden og se , hvor hurtigt Araberne 
lod sig oplsere i persisk diplomati. 

N u er det endelig lykkedes at spolere Perserne ; 
men hvilken tusindarig undertrykkelse og hvilken 
forgiftelse af dette folk bar ikke mattet til, f0r det 
kunde sygne til roden. Og dog er der en rest til- 
bage, af hvilken vi kunne ane den gamle kraft og 
det gamle sindelag: den lille menighed af Parsere i 
Indien, der endnu bekender faedrenes tro ? folk, 
der ved deres retskaffenhed, venlighed og gavmild- 
lied, ikke mindre end ved deres dygtighed og bor- 
gerlige velstand, pa m0nstervserdig made bar forstaet 
at virkeligg0re deres religions principer i livet, og 
som da ogsa nyder stor anseelse i Orientens han- 
delsbyer. 



H 



.vor har de oprindelig hjemme, de folk, der 
grundede dette rige, og hvor skal vi s0ge de f0rste 
Avestatroendes hjemstavn? 

Vor fulde historiske viden om de iraniske folk 
na'r ikke langt tilbage over det tidspunkt, da Per- 
serne ved Kyros svang sig op over alle de andre; 
men mange sksebner har Iranerne gennemlevet, og 
mange grene havde folkestammeii afsat, f0r de var 
modnede til at trsede abent frem pa verdensskue- 
pladsen. 

At Iran skulde vsere stammens oprindelige hjem 
lader sig iiseppe formode. Savel Iranerne som deres 
frsender Inderne g0r indtryk af i forhistorisk tid at 
have bevseget sig i syd0stlig reining, hvilket kunde 
bekrsefte den antagelse, man ogsa af andre grunde 
har fremsat, at Sortehavssletterne skulde vsere det 
sted, hvor Indogermanerne skilte sig i en 0stlig, 
indo-iranisk, og en vestlig, europaeisk, gren. Sprog- 
ligt og kulturelt er Iranerne stserkest forbundne med 
Inderne ; i karakter og Iivsf0relse star de derimod 
de vestlige naboer, Slaverne og Hellenerne, na3rmest, 
og sikkert er Iranerne det af oldtidens indogerma- 
niske kulturfolk, der i liv og sseder Isengst har be- 
varet prseget af racens f0rste livsvilkar. Inderne blev 
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snart tropevante og Helleneren besjaeledes af Syd- 
europseerens ild, men Medere og Persere, Skyther og 
Saker, Osseter og Massageter og hvad de iraniske 
folk kaii hedde, blev endnu Isenge ved at f0re det 
kosakliv med hestehj order og lansekseppe og natte- 
blus mod ulve og tartariske r0vere, som endnu op 
mod vore tider er f0rt ved Dons og Wolgas bredder. 
At hestepisken eller hestebrodden bestandig var det 
rituelle tugtemiddel i den persiske kirke giver, som 
sa ofte de sakrale instrumenter, et fingerpeg mod 
folkets fjserne fortid. 

Men Isenge efter bin skilsmisse fra de europse- 
iske stammefrsender bar Iranerne vandret sammeii 
med de folk, der senere slog ned mellem Indus- 
str0mmens arme og fik navn af denne flod. Sa 
talrige er de trade, der forbinder Inderne med Per- 
serne, at man ma ga til de nordgermanske stammer 
for at fiiide et lignende slsegtskab i sprog, i tro og 
i minder mellem to nabofolk. 

Det er vedtagen sprogbrug at kalde denne indo- 
germaniske fsellestid den ariske periode, og vi taler 
om ariske folk, om arisk sprog og tro efter det 
stammenavn eller rettere det bsedersnavn, hvormed 
bade Iranere og Indere i gammel tid betegnede sig 
som de sedle, dry a, de adelige, i modssetning til de 
folk, de beherskede eller beksempede. 

Men ligesayist som der Isenge ja sikkert i ar- 
hundreder bar bestaet et sadant arisk samliv, lige 
sa sikkert bar frsenderne senere hen sagt hinanden 
farvel og er i arhundreder vandret deres egne veje, 
f0r den tid kommer, da vi t0r sige at bave historisk 
kendskab til dem og naviilig littersere mindesmaerker 
fra dem. Vedatidens Inder er belt igeiinem indisk, 
Femflodlandets s0n, og den kultur, som Indernes 
bibel og seldste bog afmaler os, og som gar maske 
fulde to artusinder tilbage f0r vor tidsregning, er 
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mindst af alt nogen begyndelse pa en folkestammes 
liv. Den er tvsertimod en ganske afsondret og af- 
sluttet civilisation, farvet af sin jordbund og allerede 
fastvoxet i den; onde tunger kalder den endogsa 
stagnerende og seiiil 1 ). 

Og hvilket sksel liar ikke denne afstand, deiine 
jordbund, dette klima, disse livsvilkar sat mellem 
brodrefolkene ! Ti selv om Inderne som folk ingen- 
lunde er sa vege og livssky, sa spekulative og ab- 
strakte som deres filosofi og deres sekter vil lade os 
formode, sa er de dog sare fjsernt fra at have det 
praktiske greb pa livet og den faste, klare mening 
om livet, som var Persernes styrke. Den prsestelige 
tsenkning 10ber i Indien ud i monisme, i tanken 
om en forskels!0s vseren; sekternes livsfialelse er 
altid pessimistisk, og selv hvor de i deres praktiske 
liv ikke henfalder i Indernes nationale lideiiskab: 
askesen, sa enes de dog alle i en dyb foragt for den 
handlende side af mennesket. Men Perseren er f0rst 
og fremmest, og bliver gennem sin religion eiidmere, 
en handlingens inand; at drive askese falder ham 
aldrig i livet ind, og hvis han driver spekulatioii, 
da er denne monismeii sa modsat som mulig og ikke 
pa nogen made trykkende for hum0ret. Dertil er 
Perserne som folk netop det, Inderne aldrig kunde 
hseve sig til: den nationale enheds folk, verdensrigets 
og den politiske histories folk. 

Da nu Iraiieme lejrede sig i h0jlandene mellem 
det kaspiske hav og den persiske havbugt, var det 
Mederne, som kom pa laesiden. Gode dalstr0g 
for kvaeget, jseviie h0jder for bebyggelsen fandt de 
i landets sydvestlige hj0rne; et lideligere klima og 
bedre iiaboskab end de 0stlige og nordlige Iraner, 
der endnu Isenge holdtes bundne af den barske 
bjsergnatur og de vilde Turaner. Det var et kultur- 
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land, en ordnet stat, Mederne flk til nabo. Desvserre 
ved vi sare lidt om dette land, om Susianas kultur; 
men at Elamiterne, soni beboede det, Isenge havde 
dannet et rige, fremgar tydeligt af deres seldgamle 
mellemvserende med den nsere verdensstad Babylon. 
De laerte dens magt at kende i krig og dens rigdom 
i fredstid. Deres skrift liar de fact fra Babylonerne 
og med skriften vel meget af deres andsliv. Men 
hvori dette forresten bestod og bl. a. hvad deres 
religion har vaeret, derom vil vi formodentlig stedse 
sta i uvidenhed. Ikke engang- deres sprog, som vi, 
siden Westergaards tydning, kan Isese, lader sig ind- 
ordne under de kendte sproggrupper. Iranisk er 
det ihvertfald ikke. 

Al denne uvidenhed er sameget s0rgeligere som 
det er h0jst sandsynligt, at Elamiterne har vseret de 
mellemmsend, der bragte Mederne den babyloniske 
kultur. Til disse trsengte kileskriften ihvertfald frem, 
og Perserne kastede ingenlunde vrag pa Elamiterne, 
selv hvor de havde undertvunget dem. Sameget ved 
vi da, at det elamitiske sprog star ved sideii af Ba- 
bylonisk og Persisk i tresprogsindskriften, og at pro- 
vinsens hovedstad Susa blev gjort til centrum for det 
persiske rige. Nar vi derfor skal tale om den medo- 
persiske religions oprindelse, b0r vi ikke glemme det 
ydmygende faktum, at denne religions vestgrsense er 
os ganske ubekendt, og at den maske over denne 
grsense har heiitet meget af det, som vi anser for 
Iranernes ssereje. 

Et tydeligt vidnesbyrd om babylonisk indfly- 
delse i Medien laeser vi ud af beretningerne om 
hovedstaden Ekbatanas befsestning; de syv ringmure 
nied deres forskelligt farvede metaltage er abenbart 
kyggede med planetbanerne og planetfarverne for 
0je som et sindbillede pa universet; og at den astro- 
nomi, som her gik over i murvserket, er hentet fra 
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den store stjsernetyderstad , derom kan der nseppe 
rejses tvivl. Men vi Iserer da tillige af denne sym- 
bolik, at forestillingen om det Himmelske bar vaeret 
det centrale i dette Magernes land, og den formod- 
ning, der er udtalt af de Harlez, at dets konge- 
d0mme var et teokrati, et prsestekonged0mme, lige- 
som det seldste babyloniske, er ingeiilunde for dristig. 
Ihvertfald ved vi, at Magerne sad h0jt tilhest i dette 
land, og at de sad sa fast i sadlen, at selv ikke 
Magermordet, hvormed Darius sikrede sig tronen, 
i Isengden kunde forstyrre denne prsestevselde. Ti 
at det var prsesterne, der havde vseret pa spil ved 
den falske Smerdes tronrevolution for igen at komme 
til roret, sadan som de havde vseret det f0r Kyros 
tid, er h0jst saiidsynligt 2 ), og Darius havde dobbelt 
grand til at ave dem, da ban ikke blot var bserer 
af det persiske dynasti men ogsa af den sserlig per- 
siske kultus, som de prsestelige herrer ved samme 
lejlighed havde s0gt at fa udryddet. Det lader sig 
altsammeii slutte af Herodots og Behistunindskriftens 
samstemmende beretninger: de vanskelige ord, om 
at Darius geiioprettede de helligdomme, som Mage- 
ren havde jseviiet med jorden 3 ). 

Og dog blev Magerne ved at leve og dog blev 
Medien den herskende magt, sk0nt det nu for anden 
gang blev betvunget af Perservselden. Ti Medien 
var kulturmagten af de to. En grundfsestet civilisa- 
tion, maske frugten af arhundreders samkvem mel- 
lem de iraniske byfolk og de msegtige kulturlande 
mod vest, modtog den persiske sejrherre og formede 
ham Isempeligt i sit billede. Ikke blot den stive 
Isederdragt lagde Perserne af for at hylle sig i Me- 
derens b!0de klseder, men meget andet, altfor 
meget tilsidst af deres bjsergf0dte natur lagde de 
af, for at forsedles og fordserves af den iiye fsengs- 
lende kultur. Det er Romeren mod Grsekeren. Me- 



Darius' tro. 69 

dia capta ferum victorem cepit bar Darmesteter 
sagt med trseffende benyttelse af det Horatsiske ord. 

Sa star vi foran det sp0rgsmal, om ogsa A ve- 
sta religionen var eii af de magter, Perserne 
b0jede sig for i det nye land eller om tvsertimod 
erobrerne bragte Zarathustralseren med pa spyd- 
stagen? 

For Darius' vedkommende er dette sp0rgsmal nu 
let nok at besvare. At ban var eii tilhsenger af Za- 
rathustralseren beh0ver, som allerede Windischmann 
bar udtrykt det, egentlig intet bevis. Indskrifternes 
forsikringer, at kongen bar fact sit rige, sine sejre 
og al hjselp til sine foretagender ved Auramazdas 
nade, og de gentagne anrabelser af denne gud gor 
sagen ubestridelig. Ti navnet Auramazda er lige sa 
uadskilleligt fra den zarathustriske religion som Kristi 
navn fra kristendommen. Der bar da heller aldrig 
hverken i oldtid eller nutid vseret tvivl om, at Zara- 
thustralseren var Darius' og bans efterf01geres rigs- 
religion. Simpelthen fordi den bar vseret bans fami- 
liereligion. Ti selv om den Vishtaspa, hvem Avesta 
bestandig priser som Zarathustras beskytter og troens 
fyrstelige stridsmand, ikke var Darius' fader, sa var 
ban ganske sikkert en af bans forfsedre, vi skal 
seuere h0re vidnesbyrd om, at Ormuzdlseren bar 
haft sit tilhold i dette fyrstebus. 

Om den store Achsemenide imidlertid sserligt i 
sin egenskab af Perser bar hyldet Iseren, bliver 
nieget tvivlsomt. 

Hvad f0rst de genoprejste helligdomme angar, 
sa var de alt andet end zarathustriske. Man kan nu 
med sikkerhed pasta, at det var altre pa h0jene, hvor 
der ofredes til persiske familie- eller klanguder 4 ), som 
aldeles ikke nsevnes i Avesta og ikke kan tilstedes 
af den rette Isere, sa at man snarere i deres om- 
styrtelse kan se en ytring af avestisk orthodoxi. 
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Og ser vi Perserne nsermere efter, finder vi 
endnu flere, og graverende, afvigelser fra, hvad en 
Zarathustrier ma tro og g0re. Den eneste ligfserd, 
Avesta kender og anerkender, er de d0des lufttor- 
ring eller deres udssettelse for luftens fugle, at ikke 
de hellige elementer, jord, ild, vand, skal besmittes 
af det urene lig. Men kongegravene i Persepolis 
fortaeller os tilstrsekkelig tydeligt, at selve Perserne 
ilrvertfald deres h0je herskaber uanfsegtede 
af Avestas bud bestandig jordfsestede deres d0de 
ligesom andre Orientalere i klippegrave, hvor de 
just skulde beskyttes mod markens dyr og luftens 
fugle. 

Og vil vi ga bagom Darius til rigsgrundlseggeren 
Kyros, da finder vi ham skyldig i en endnu grovere 
synd. For bans 0jne besteg det faldne Lyderriges 
konge balet. Et menneske drsebes af flammer, et 
menneskelig besmitter den hellige ild! Det kan 
ingen Mazdatroende tilstede ; det var bans visse d0d, 
om ban gav sit minde dertil. 

Nu er det utvivlsomt ikke pa Kyros' bud, at 
Kr0sus besteg balet. Adskillige vidner bar vi for, at 
det var et h0jtideligt selvmord, den lydiske konge 
beredte, for ikke at overleve sit riges fald. Sadan 
gjorde Sardanapal, sadan Sarakos i Ninive, sadan 
Karthagos sidste konge. Men selv om historien sa- 
ledes frikender Kyros for denne br0de, sa er det dog 
pafaldende, at sagnet kan have tildigtet ham den, 
hvis ban havde ord for at vsere en rettroende Zara- 
thustrier, og en ganske trovserdig beretning (Nicol. 
Damasc. Fragm. Miill. Ill, 408 409) 5 ) vil da ogsa 
vide, at de zarathustriske elementer i Kyros hser var 
meget misforn0jede med denne balfaerd og gjorde, 
hvad de kunde, for at hindre den. 

Disse par trsek, de eneste, vi kender af den per- 
siske stammes sserlige religi0se liv, leder os altsa 



Ormuzdtroens hjemstavn. 71 

ikke hen imod den avestiske religion, men snarere 
pa vsesentlige punkter bort fra den, og laerer os, at 
selv den achsemenidiske familie, der utvivlsomt var 
rettroende, liar forbeholdt sig sine persiske sserskikke 
og familieguder ved siden af deres Avestatro. Vi ma 
da s0ge dennes hjemland andetsteds end i provinsen 
Persien. 

Man har troet at finde dette hjemsted i Bak- 
trien, og der er dem, der tror det endnu 6 ). Det 
bjsergrige 0stland var ber0mt for sine tapre krigere 
og sa lidt af en odemark, at der fra denne provins 
kunde tilflyde den kongelige fiskus ret betydelige 
indtsegter. Og efter Alexander, fra de grseskparthi- 
ske kongers tid og indtil det sassanidiske riges un- 
dergang, bley Balkh, som landet nu kaldtes, og dets 
nsermeste nabolande Persiens erklserede tyngdepunkt. 
Der har altsa vseret krsefter i den baktriske stamme, 
hedder det, som g0r det troligt, at denne udkant af 
Iran blev arnestedet for rigets tro. Man naerer maske 
endogsa en vis romantisk tilfredsstillelse ved atter 
her at trseffe et exempel pa, hvorledes det er under 
et kraftigt naturliv, at andens h0jder na's, og sa- 
ledes gar det til, at ingen i lange tider na?rer fjaer- 
neste mistro til den gamle, fra Grsekerne bekendte 
og ogsa i persiske skrifter forefundne overlevering, 
at Zarathustras laBre var opstaet i Baktrien; man 
kalder endnu til vore sidste artier Avestas sprog det 
gammelbaktriske, skriver om 0stiranisk kultur pa 
basis af Avesta osv. 7 ). De to eneste holdepunkter 
for antagelsen, som fortjener at diskuteres, er tradi- 
tionens mange vidnesbyrd om, at kong Vishtaspa 
(Hystaspes), hvem Avesta bestandig priser som den 
fyrste, der antog sig profeten og fremmede hans 
vserk, var konge af Baktrien, og den ganske vist 
slaende. kendsgerning, at den verden, Vendidad 
strax i sit f0rste kapitel g0r geografisk rede for, be- 
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star af lutter 0stiraniske lande og kun giver plads 
for en eneste af Persiens vestlige provinser. 

Men begge disse st0tter svigte. Hvad Vishtaspas 
hjem og rige angar, da liar man ladet sig besnsere 
af alt for seiie traditioner, af Firdusi, af Zarathustra- 
bogen og darlige grseske og latinske beretninger, (der 
endogsa af og til g0r Zoroaster selv til en seldgam- 
mel konge af Baktrien); og man bar derved overset 
det h0jst betydelige faktum, at selve Avesta ikke 
mseler et ord om Vishtaspas eller Zarathustras op- 
hold i Baktrien, ja tvertimod giver tydelige vink om, 
at bans hjemsted ma s0ges i det vestlige, (idet den 
f. ex. lader ham ofre ved floden Daitja, i hvilken 
man genkender Oxus) 8 ), og hvad de grseske beretnin- 
ger angar, da er det vserd at mserke, at en maiid, 
der havde vseret med Alexander i Persien, Chares 
af Mytilene, nsevner Medien som Hystaspes land 9 ), 
og kirkefadereii Lactants bar altsa ikke vseret sa 
ilde underrettet, nar hail omtaler deniie konge som 
en rex antiquissimus Medise 10 ). 

At traditioneii, der ogsa behandler Hystaspes 
legendemsessigt ved at gore ham til storkonge af 
Persien istedenfor den beskedne underkonge, som 
ban sandsynligvis liar vseret, er kommet ind pa at 
g0re Balkh til bans ssede, lader sig nu ganske let 
forklare. Ti dengang deiine landsdel (fra den grsesk- 
parthiske tid af) kom til hseder og vserdighed, kap- 
pedes selvf01gelig digtere og prsester om at forlsegge 
rigets og religionens forhistorie til dette nye centrum, 
for derved at give det de for en residens n0dvendige 
ahner; og navnlig matte det smigre de ortodoxe Sas- 
sanider at fa -at h0re, at den store reformation i 
grunden var foregaet ved deres eget hof engang i 
gamle dage. At Vendidads verdensgeografi bliver 
udelukkende baktrisk og ganske glemmer, at der 
dog ogsa i verden gives noget, der hedder Medien 
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og Susiana, er ikke at undres over, ja man b0r 
endog tilgive de gode folk, der liar skrevet dette 
kapitel for at give den gamle lovbog en ny og stad- 
selig indledning, at de i deres baktriske forhippethed 
liar vseret sa minuti0se, at man af deres provins- 
opregning endogsa kan datere kapitlets redaktion til 
kongerne Mithradates og Demetrios tid 11 ). 

Saledes driver Avesta selv os ud af alle formod- 
ninger om vserkets specielt persiske eller baktriske 
affattelse, og alle sikre antydninger viser os hen til 
Medien som religioiiens stammeland. Dette stem- 
mer nu ikke blot med Avestas sprog, der allerede 
af Rask bestemtes som Medisk, men det stemmer 
med hele den karakter af gammel kultur og fint ud- 
viklet teologi som Avesta bserer, og som just ikke 
viser hen blandt Baktriens r0gtere, men til det med 
verdenscivilisationeii nsermest forbundne og i den 
seldste historie mest fremragende af Irans lande. 

Af dette ma da Zarathustra tsenkes at vsere 
fremgaet, og nar vi kommer til beretningerne om 
bans levned, vil vi fa ydeiiigere vidnesbyrd om, at 
det er bade begyndt og fort i Mediens vestlige egne. 

F0rst ma vi dog oplede den religi0se jordbund, 
af hvilken bans Isere sk0d frem, den tro, de gamle 
Iranere oprindelig bar haft, og som vi vel, i mod- 
ssetning til den profetiske laere, ban bragte, t0r kalde 
iranisk hedenskab, ligesom man jo taler om et 
arabisk hedenskab f0r Mohammed o. 1. 
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DYREDYRKELSE. 

VAND- OG REGNGUDER. 
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ILDDYRKELSE. 

DEVER OG ASURER. 

INDISK OG IRANISK. 



V_/ra de iraniske folks oprindelige tro har vi 
ingen umiddelbar viden. Ingen grave, templer eller 
mindesmserker, ingen indskrifter endsige skrifter 
beretter os deroni. Dog, Iseser vi Avesta godt 
igennem, vil vi efterhanden fornemme, at selv ikke 
en sa energisk reformation som Zarathustras har 
kunnet bryde belt med det bestaende, men at den 
gamle religi0se bund, der byggedes pa, ofte mserkes 
igennem den iiye laere. Dette iraniske hedenskab 
er forsavidt let at skselne fra den avestiske teologi, 
som de to ser meget forskellige ud. Teologien er 
et klart og konsekvent prsesteligt system, bygget over 
fa grundtanker, hvis indhold er moraliserende, og 
hvis udtryk er en ejendommelig abstrakt terminologi. 
Nar vi nu midt i dette system finder traek af en 
primitiv, naturbundeii, tilfaeldig sammenhobet folke- 
tro, ligger det nser at antage dette sidste for rester 
af en tidligere lavere staende religion. Men heller 
ikke denne slutning er sikker; ti da vi har alt vort 
direkte kendskab til folketroen fra den yngre Ave- 
sta, ja endogsa fra Bundehesh og endnu yngere 
skrifter, melder den mulighed sig, at adskilligt af 
dette stof kunde vsere senere tilkommet og fremmed 
gods, og vanskelighedeii bliver da den at udskille 
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de seldre bestanddele fra de senere tilssetninger. Sa 
svser denne opgave skulde synes, er vi dog ikke 
ganske uden midler til at 10se den. 

Hvad Gathaerne omtaler, enten for at afvise 
det eller forlige sig med det, eller som stiltiende for- 
udsaetning, , er naturligvis fergathisk, og t0r da ogsa 
betragtes som f0rzarathustrisk. 

Hvad Veda erne indeholder i lignende form som 
Avesta, tor i reglen betragtes som fselles fortidseje. 
Man ma imidlertid, nar man skal oplede dette, passe 
pa, at man ikke vildledes af iiavneligheder, der i 
de to stserkt beslsegtede sprog let kan opsta, uden 
at der er real forbindelse. Kun denne sidste : lig- 
heden mellem gudernes, sagnenes og de kultiske for- 
holds hele karakter kan vise virkelig pa vej og 
sa ma vi endda vogte os for, at ikke en eller anden 
senere udvexling mellem nabofolkene leder os pa 
vildspor. Som et advarende exempel pa misbrug af 
denne komparative fremgangsmade kan Darmesteters 
Ormazd et Ahriman sta, livor der ved hjselp af 
Vedaerne konstrueres en arisk baggrund for alle 
vigtige trsek i Parsismen, en metode, som den 
store forsker i sit senere hovedvserk i alt A 7 sesentligt 
kom bort fra. 

Vort almindelige religioiishistoriske keiid- 
skab til trosformers og kultusformers selde kan ogsa 
komme os til hjselp. Vi ved dog no get om, hvad 
stempel en primitiv kultur ssetter pa folkeries reli- 
gion, og kender ad arkseologisk vej isser en del til 
de indogermanske folkeslags barnetro; den m0- 
der vi ogsa spor af i Avesta., og ved altsa, hvor disse 
spor bsere hen. 



Vi t0r da f. ex. tr0stigt mene, at om der skulde 
vise sig sja3ledyrkelse i Avesta, sa liar vi med 
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noget gammelt at g0re. Ti selv om man ikke med 
animismens lyrikere mener, at sjseletroen er religio- 
nens eneste begyndelse eller maske bade dens begyn- 
delse og ende, sa er der dog tilstraekkeligt vidnes- 
byrd om, at d0dedyrkelse og fsedrekultus stammer 
fra primitive forhold, og er fuldt sa gammel af ar 
som noget andet religi0st fsenomen, vi kan forf01ge 
tilbage. 

Og at der flndes rester af en sadan animisme i 
Avesta, derom er der firsindstyve textspalters vidnes- 
byrd i det ende!0se litani, som hedder Fravardin- 
yasht (Yasht 13). Den er viet de sakaldte Fravashis 
eller Ferver, som de hedder pa nypersisk. Ordets 
betydning er klar iiok i Avesta; det kommer af fra- 
var og betyder bekendelse *), idet Fravashien er en 
personi filiation af den frommes rettroenhed, dervager 
over ham som hans genius eller bedre Jeg og engang 
skal tage imod ham hisset og lede ham til paradiset 
Eller psykologisk: Fravashien er den transcendente, 
den himmelske og evige del af menneskets sjsel. 

Dette er imidlertid kun den teologiske drejning af 
en foreliggende folketro, hvorved man maske endog 
har sendret disse anders navn, sa at de kom til at 
passe ind i det teologiske system en trafik, som 
de zarathustriske prsester ofte synes at have brugt 2 ). 
I dette tilfselde kunde man maske finde ordets op- 
rindelige betydning, i Spiegels og Darmesteters over- 
ssettelse: ernsere, underholde (par-var), le genie qui 
noarrit, hvilkeii st0tter sig pa traditionelle forestil- 
linger om, at det er denne del af. sjseleii, der g0r, at 
meimesket spiser og ford0jer (Bundehesh), og som 
idetheletaget giver vsext. (Da. II, 502 f.). 

Og spor af det oprindelige skinner tydeligt igen- 
nem. Ti Fravashierne er i Avesta ikke blot de en- 
kelte menneskers fylgier, men ogsa de forskellige 
stammers, bygders og landskabers vserneander, og 
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ser man n0jere til, finder man i texterne selv antyd- 
ninger, ja iiidr0mmelser af, at vi her ihvertfald 
for en del liar at g0re med de afd0des ander, 
med sjsele eller fsedre i ordets animistiske for- 
stand. Saledes Yasna 26, 7 : Vi tilbede de afdodes 
sjsele (iristhanam urvano), de Retfserdiges Fravashis, 
alle vore afd0de slsegtniiiges Fravashis i dette hus, 
Isegs og Iserds, msends og kvinders Fravashis af begge 
k0n tilbede vi. Det samme i Yasna 71, 23, hvor 
det ligefrem siges: de afd0des ander, som (yd) er 
de Retfserdiges Fravashis . 

Hertil svarer det lidet, vi ved om Fervernes ud- 
seende. I Yasht 13, 70 star en linie, hvis oversaettelse 
har voldet nogen besvser: de komme flyvende til 
ham ganske som en velbevinget fugl eller: som 
om en mand var en fugl 3 ). Dette belserer os ialtfald 
om, at sjselene tsenktes i fugleskikkelse. Men dette 
stemmer med en i oldtiden almiiidelig forestilling 
om sjselene. Den segyptiske ba, der psykologisk set 
er ganske ideiitisk med Fravashien, ill. sjselens trans- 
cendente del, afbildes som vi kan se det af tal- 
rige statuetter som en fugl, stuiidom med men- 
neskehoved, og i begyndelsen af det babyloniske 
digt om Istars helvedfart, der giver os et vistnok 
meget antikt billede af underverdenen , fremstilles 
sjseleiie som fugle. De er klaedte som fugle, med 
vingeham. Ogsa hos Grsekerne finder vi spor af 
den samme tro. ^Elian beretter, at man ved Athos, 
hvor Xerxes flade havde lidt skibbrud, sa hvide duer, 
som var de omkomnes sjsele, og myterne om Prokne 
og Filomele afspejler den samme tro. Endnu i de 
seldste kristelige katakombmalerier afbildes sjselen 
ofte som en fugl. Burckhardt, som har erindret om 
disse sidste data (Griech. Kulturgesch. II, 13 14), 
saetter deni ogsa i forbiiidelse med det i oldtiden 
beromte fuglevid. Fuglevid er mandevid. Men i0v- 
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rigt er det vel fuglens (og sommerfugleiis) lethed og 
flyven-bort, der g0r den til billede pa sjselen*). 

Om Fravashiernes oprindelige kultus far vi 
nseppe besked gennem den dedemesse, hvortil lita- 
niet h0rer 5 ); men ad aiiden vej gives der os vink, 
der r0ber., at den i fordums tid liar vseret en primitiv 
dodedyrkelse. For det f0rste ser vi af den persiske 
kalender, at Fravashierne fejres i periodeii Hamas- 
pathmaedaya (10 20 marts) o: de 5 sidste dage af 
aret plus de 5 skuddage, soni matte Isegges til det 
antike ar; og disse dage liar de indogermanske folk 
altid vseret tilb0jelige til at hellige de afd0des ander. 
Af den religi0se dagsorden ses det fremdeles, at Fra- 
vashierne just anrabes om aftenen, nemlig i Ai- 
wisruthrima Aibigaya, som er den f0rste halvdel af 
natten (Id. 6 12); hvilket ligesa ii0jagtigt stemmer 
med frseiidefolkenes forestillinger om sjselenes tid; 
kim at man i Europa ogsa indroimner dem resten 
af natten, saledes som Grsekerne gjorde det med 
sp0gelseheroerne, og saledes som folkeviserne lader 
genfserdet vanke om indtil hanegal. 

I Hamaspathmaedayatideii bar de d0de dog sser- 
lig vseret pa spil, og vi laerer af Fravardinyashten 
selv, at man i persisk folkeskik liar baret sig ad 
med Fravashierne ganske som Grsekerne med hero- 
erne pa Aiithesteriefesten., da sp0gelserne kom og be- 
s0gte deres sla^gtninge ved h0jlys dag, og da man 
stillede mad frem for dem. Ti det hedder (Yasht 13, 
49 52): Vi hylde de gode, msegtige, velg0rende 
Fravashis, som stiger ned til bygderne i Hamaspath- 
maedayatiden, og kommer der 10 nsetter i traek og 
beder om hjselp: Hvem vil prise os? Hvem vil 
hylde os? Hvem vil regne os for sin, og hvem vil 
velsigne os? Hvem vil modtage os med en handfuld 
k0d og en klsedniiig og hellig serb0dighed? Den, 
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der opfylder denne pligt, hedder det fremdeles, ban 
skal have huset fyldt i det kommende ar altsa 
ganske som med nissen og julegroden. At skikken 
har holdt sig helt ind i middelalderen, bevidner Al- 
beruni (Chronol. 210, se Da. L. Z. A. II, 503), der for- 
tseller, at man stillede maden i de afd0des vserelser 
eller pa husets tag og mente, at de fserdedes i fami- 
lien selv; samt at man r0gede med eiiebser i huset, 
til velhigt, siger Alberuni, men dog vel snarere 
for at holde sig gespeiisterne lidt fra livet (ligesom 
Grsekerne tyggede hvidtj0rn o. L). Klsedningen gaves 
til de fattige ligesom ved grav01sfesterne ; den d0de 
bisattes n0gen, men skulde dog eje en klsedning at 
tage pa ved opstandelsen, og denne sikrede man 
ham ved at sksenke den til en fattig. En tilsva- 
rende iiidisk skik var klsedningeofret ved craddha- 
festen 6 ). 

Der kail altsa f0res religionshistorisk bevis for, 
at Fravashidyrkelseii ihvertfald for en del har ud- 
viklet sig af d0dedyrkelsen. Gathaerne har ikke 
haft brug for disse ander, ti de naevner dem ikke 
med et ord, hvilket stemmer godt med disse hym- 
ners afvisende karakter overfor al populser kultus; 
dog har den senere teologi abenbart beskseftiget sig 
meget med dem, sideii den har kunnet sublimere 
dem sa fuldstsendigt og givet dem hiii udprsegede 
karakter af engle. Denne indgribende sendring af 
fsenomenet, hvorved dets oprindelige skikkelse om- 
trent er gjort ukendelig, er et vidnesbyrd om, at det 
er resten af noget gammelt, f0rzarathustrisk, vi her 
har for os, og det svsekker derfor ingenlunde Fra- 
vashidyrkelsens selde, at den ikke omtales i Gatha- 
erne, men ferst i den yngre Avesta. I0vrigt ma 
man A 7 el tseiike sig, at d0demaltiderne mere har va^ret 
talte af kirken end ligefrem befalede, og at det altsa 
er gammel folkevane, der har bevaret dem. 
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En anden sag er, om Fravashiernes forhistorie 
udelukkende er at s0ge i d0dedyrkelsen. Dette sp0rgs- 
mal rejser sig, nar vi betragter de talrige og vigtige 
hvserv, som Yashteii tillaBgger disse genier. Ti de 
er ikke blot personernes og slaBgternes beskyttere 
og liar familiens lykke og velstand i deres hand 
hvilken magt jo bade ander og nisser almindeligvis 
kan have; men der er ikke den virksomhed i iiatu- 
ren eller meimeskelivet, som Fravashierne ikke liar 
at g0re med, idet alt sa at sige ma ga gennem deres 
hsender for at blive gjort, og dette ligger egeiitlig 
udenfor sjselenes eller fsedrenes virkekreds. Ti 
det er Ferverne, der holder sol og mane og stjserner 
i deres baner, som lader vinden blsese, skyerne regne 
og floder og bsekke rinde, som lader alle urter og 
planter skyde op af jorden og lader hjordene for- 
mere sig, det er dem, der former bariiet i moders 
liv og giver det alle dets lemmeiy det er dem, der 
lader det f0de og sksenker m0dreiie mange b0rn. 
De g0r den syge karsk, de iler med vsebnet hjaelp 
til kamp i slaget, men kommer ogsa til hjselp pa 
farefulde rejser, nar vejene er fulde af frygt, ja 
selv vogneii hjselper de pa gled, nar den er blevet 
stikkende 7 ) eller rettere sagt : det er ikke dem, som 
g0r alt dette, men Ahura Mazda igennem dem; men 
dette vil kun sige, at den monoteistiske teologi liar 
lagt beslag pa disse ander og iiidordnet deres oprin- 
delig selvstseiidige virksomhed under sin gud. En 
lille ventil star dog aben for deres gamle frihed i 
v. 23, hvor det hedder, at de ssetter sig i bevsegelse 
pa egeii hand, nar man anraber dem. Ligeledes 
er det jo dog tegn pa en vis selvstsendighed, nar det 
(i v. 64 ff.) fortselles, hvorledes de i huiidrede- og 
tusindvis slas og rives om vandet, nar det ved flod- 
stigningstid begynder at vselde ud af s0en Vouru- 
kasha, alle Tegnstr0mmes kilde, hver for sin bygd, 

6* 
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siii egn og sit land, idet de siger: Vort land er 1 
ii0d og i t0rke! 

Skal vi forsta dette brogede hedenskab med dets 
mangfoldige specifikation af livets hjselpende kraefter 
og enkelte gudefunktioner, sa er det ikke just anim- 
ismen, vi skal ty til; men der er eii analogi for det 
liele forhold, som kaster lys over denne side af Fra- 
vashidyrkelseii og giver den dens religionshistoriske 
bestemmelse. Det er den dyrkelse af saerguder, 
og ojebliksguder, af guder for de enkelte virksom- 
heder i natur og menneskeliv, som Usener har pa- 
vist sa tydeligt hos Grsekere, Romere og Lithauer 8 ), 
at der her er vuiidet et belt omrade for religions- 
forskiiingen og papeget en begyndelse for det reli- 
giose liv, som man nu er pligtig til at efterspore, 
hvergang man star overfor en religions oldhisto- 
rie 9 ). 

fit mangier disse Fravashier imidlertid i at vsere 
rigtige sserguder, og det er naviiene. I de euro- 
pseiske mytologier er sadanne guddomme nemlig i 
h0j grad karakteriserede ved navne, der umiddelbart 
angiver deres bestillinger, sa at de ofte slet intet 
egennavn har, men kun en funktionsbetegnelse. Heraf 
er der blandt Fravashiiiavnene slet intet spor, ja ikke 
engang af >, den for sserguder hyppige 1 o k a 1 beteg- 
nelse, der blot angiver dem som det eller det steds 
gud. Den sidste mangel kunde nu vel forklares; 
dersom Iranerne nemlig i den fortid, hvis spor vi 
her skulle oplede, ikke har f0rt noget stedfsestet liv, 
men har bevseget sig nomadisk og kun vseret ind- 
delt familievis, i de klaner (Av. : vis. KI.: vith), der 
ogsa if01ge kileskrifterne har haft deres sserlige gu- 
der, og som endnu spiller en stor rolle under den 
senere Avestas stedfsestede forhold. F0rst senere blev 
Ferverne da lokaliserede ; vi ser dem strides hver 
for sit hus, sin klan og sin egn. 
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Nar mi ikke engang de enkelte klanguders navne 
r bevarede endsige da funktionsgudernes beteg- 
nelser i Fravardinyashtens lange navneliste, men 
den hele fortegnelse kuii giver os historiske eller 
sagnagtige herosnavne, da kail dette forhold kun 
forklares derved, at de episke skikkelser har slugt 
de gamle Fravashier, hvilket sare nemt kuiide ske, 
da kirken jo netop betragtede Ferverne som de eii- 
kelte menneskers himmelske reprsesentaiiter. Men 
ogsa for en sadan fortrsengning eller omdobelse af 
oprindelige sserguder har vi religionshistorisk analog!, 
nemlig i de oldeuropaeiske sserguders overgang i den 
katolske helgenliste. Her er nejagtig det samme for- 
hold som i Parsismen: bestillingen fortssettes, men 
navnet er foraiidret, saledes som man kan se det af 
Useners udf0rlige helgenlister (Gotternamen s. 116 ff.). 
I virkeligheden var Fravashierne ogsa den parsiske 
kirkes helgener, idet man stolede pa deres oversky- 
dende gode gerninger og s0gte at fa del i disse, og 
det er da iiaturligt, at man fornemmelig fremhsevede 
de i troens og folkets historie ber0mmelige personer, 
der matte antages at have bidraget sserligt til denne 
thesaurus. 



Findes der da ikke sserguder, som har fortsat 
deres liv pa en mere ligefrem made, og som ikke 
er gaet op i Fravashimylret ? Maske. 

I en segte gammel Gathahymne (Yasiia 29) om- 
tales to vsesener, Geush arvan, oxesjselen, og Geash 
tasha, oxeskaberen. Den f0rste er den himmelske 
reprsesentant og tribun for kvseget, den anden er 
sandsynligvis Ormuzd selv. Oxesjseleii klager over 
al den tort og kvide, som k0erne ma lide pa jorden, 
g oxeskaberen s0rger da for, at der skaffes dem 
talelige kar. Det er ikke undgaet Tieles skarpe blik, 
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at vi her har en avestisk overarbejdelse af et gam- 
melt kosmogonisk motiv, der er os bevaret i Bun- 
dehesh (3, 4, 10, 14, jfr. Zad Sparam 2, 3, 9). Iranerne 
liar ligesom deres indogermanske stammefrsender 
fantaseret om, at der i tidernes morgen skabtes et 
menneske og en oxe, som begge drsebtes; af ur- 
menneskets lig opstod de f0rste mennesker; af tyrens 
adsel spirede alle planter op; af dens ssed, som lut- 
redes i maneii, udsprang alle dyr; men tyrens sjsel 
for til himmels og lever der som k0emes Fravashi 
og beskytter. I Zad Sparam 3 forteelles det, hvor- 
ledes denne tyresjsel (Goshurun) 10ber til Ormuzd 
og klager over den voldsdad, der er 0vet pa dens 
jordiske legeme, da det drsebtes, og det er da denne 
klage, som har afgivet motiv til den 29de Yasnas 
dyrebeskyttelseshymne. 

Tyrens banemand er i Bundehesh selvf01gelig 
djseveleii Ahriman; men Tiele formoder, at ogsa dette 
er en sserlig iranisk version af myten. I andre my- 
tologier, som f. ex. den babyloniske, er det selve den 
skabende gud, Marduk, der drseber uhyret for deraf 
at danne jorden. Deraf slutter Tiele, at det er selve 
Geush tasha, oxens skaber, som har drsebt den, men 
at man har forandret pa dette sidste trsek, der ikke 
passede til avestisk tankegang, og tildelt Ahriman 
drabsmandens rolle. Da der nu existerer talrige 
billeder af en persisk gud, der ombringer en tyr, 
meiier Tiele, at denne gud, Mithra, er den kosmo- 
goniske tyreslagter og altsa tillige tyrens skaber, 
Geush tasha, der saledes iiidskrsenkes til oprindelig 
at vsere en kosmogonisk flgur, opkaldt efter sin 
tyrebedrift. 

Hvad nu den specielle formodning om Mithra 
angar, da ma det derimod indvendes, at de omtalte 
monumenter er meget sene (de seldste fra det 2det 
arh. e. K.), overvejeiide vestasiatiske, og at det ikke 
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er udelukket, at del hele tyremotiv er noget, der er 
kommet senere ind i Mithramyten ved kombination 
med andre kulter. I Avestas udf0rlige Mithrayasht 
foiiyder der ikke del ringeste om denne dad, og 
Mithra bringes overhovedet ikke i Avesta sammen 
med oxen. 

At det skulde vsere Gensh tasha, som oprindelig 
tillige er tyrens banemand, er dermed dog ikke ude- 
lukketj men ethvert sikkert spor deraf ma regnes 
for tabt, og vi er ikke berettigede til pa en sa svag 
formodning at indskraenke denne guddom til blot 
at vsere en kosmogonisk figur. Avesta selv har kun 
en mening om oxeskaberen, nemlig at han er den, 
som liar givet Iranerne deres k0er, og som tager 
vare pa k0erne, hvorfor den fromme bonde med 
tak og tillid kan henvende sig til ham (Yasna 51, 7)> 
og man er fuldt berettiget til at antage, at dette ogsa 
i begyndelsen i folkets rent nomadiske tid har vseret 
forestillingen, som da kan have afsat den mserkelige 
kosmogoniske slagtning som sit biprodukt. Endelig 
ma det ved Mardukmyten erindres, at denne [gud 
vel drse,ber uhyret og skaber verden deraf; men 
uhyret selv har han ikke skabt. 

Vi t0r da med en vis ret betragte Geush tasha 
som en gammel oxegud eller nomadegud, der nu 
virker videre i Avesta i sit oprindelige kald, kun at 
han her er faldet sammen med Ormuzd og kun hist 
og her (som Yasht 31, 9) har bevaret en rest af sin 
gamle selvstsendighed. I Yasna 51, 7 kaldes Ormuzd 
dog ligefrem Geush tasha. Vi vilde altsa her have 
et exempel pa en tidligere ssergud, der er absorberet 
af den sejrende teologis hovedgud. 

Om vi nu tillige skal kalde Geush urvan en 
oxegud er tvivlsomt, sk0iit den, tilligemed den af- 
d0de oxekrop, anrabes mellem de himmelske vsese- 
ner (Yasna 1, 2 o. fl. st.). Men stor sandsynlighed er 
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der for, at oxen liar vseret dyrket som helligt dyr i 
foravestisk tid; det kan vi slutte bl. a. af en enkelt, 
skarpt markeret kendsgerning, nemlig den enesta- 
ende lutrende kraft, som Perserne pa tvsers af 
al Avestaraisoii tillsegger oxens urin. Ellers er 
nemlig sadanne vsedsker og overhovedet alt, hvad 
der som d0dt og ubrugeligt forlader en organisme, 
det ureneste og mest besmittende, Avesta ved at 
nsevne. Allerede Grsekerne morede sig over, at Per- 
seren ansa det for en grufuld synd at spilde sit 
vand ned ad beiiene. Nar oxeuriiien mi danner en 
sa modstridende imdtagelse, at den ikke blot som 
udvortes reiisemiddel er probatere end serve de hel- 
lige vande, men ogsa i gravereiide tilfselde skulde 
drikkes i koppevis, sa kail det kun forklares ved, 
at den er en udstremning af et sserlig helligt dyr 
og vi er sa langt, som vi ad logikens vej kan komme, 
inde pa en forhistorisk dyrkelse af oxen, sadan som 
vi ogsa af lignende grunde ma formode deii for de 
indiske folks vedkommende. Ogsa det i den old- 
persiske kunst staerkt fremtrsedeiide oxemotiv for- 
tjener i denne samnienha3iig at nsevnes. 

Fra bin nomadetid, der gjorde guden til ko- 
skaber og kosjselen til gud, stammer ogsa hun- 
deiis hellighed hos Perserne. Ligesom katten i det 
agerdyrkende ^Egypteii, blev hundeii i det kvsegvog- 
tende Iran regnet for bedre end meimesker. D0de 
hunde bissettes side om side med menneskers lig; 
at draebe en hund er helligbr0de og koster ende!0se 
soninger, og endiiii til det sidste er hunden med 
pandepletter, deii fir0jede huiid, ligdsemoiiens virk- 
somste fordriver, ligesom hundeblikket (sag-did) over- 
hovedet er frelse mod onde 0jne. Nogen egentlig 
guddom er hundeii dog ikke i Avesta, ligesalidt som 
man kender nogen hundegud; dog liar engelen Sra- 
oslia, Persernes Hermes, i sin egeiiskab af vejgud og 
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sjselef0rer hunden i folge; og hunde bevogter sjsele- 
broeii, der f0rer de retfaerdige d0de op til paradiset. 
Imidlertid bar dyreverdenen utvivlsomt spillet 
en meget st0rre rolle i den gammeliraniske tro, end 
man kan se af disse enkelte former af tilbedelse. 
Den primitive forestilling om, at guderne ihvert- 
fald for en tid kan optrsede i dyreskikkelse, bar 
Iranerne delt med deres indogermanske stamme- 
br0dre. Med rette bar Burckhardt i sin skildring 
af den grseske religion lagt megen vsegt pa de hel- 
leniske myters idelige tale om metamorfoser 10 ). Disse 
gudernes og menneskenes forvandlinger til dyr eller 
planter forudsaetter en tsettere sammenhseng, en mere 
flydende overgang mellem fomuftvsesener og iiatur- 
vsesener end vi nutildags vil aiitage. Grsekerne legede 
med denne forestilling i deres myter, men i deres 
kultus var den ramme alvor 11 ), og guddommen dyr- 
kedes her ofte nok under et eller andet dyresymbol. 
Den lethed, hvormed enkelte graeske taenkere bevse- 
gede sig over i sjselevandringslseren, er pa denne 
baggrund ikke uforklarlig, og man beh0ver sameget 
mindre at aflede disse Pythagoras' og Platos teorier 
af orientalske indflydelser, som vi mangfoldige steder 
ser lignende tanker spire op af serve den europseiske 
folkebund. En virkelig metempsychose finder vi i 
resterne af keltisk religion, hvor menneskesjsele 
endog lever videre i fiske 12 ), og den irske almuetro 
er, som man just for nylig liar haft lejlighed til at 
se det 13 ), saerlig rig pa forestilliiiger om mennesker, 
der efter d0deii optraeder som barer, fr0er eller an- 
dre dyr. Overhovedet lever vore eventyr jo i denne 
sfsere med deres forvandlede prinser og prinsesser, 
og hele fabeldigtniiigen er et vidnesbyrd om, at 
gaerdet mellem dyr og memieske for den oldeuro- 
pseiske tanke ikke liar vseret h0jere, end at faiita- 
sieii bekvemt kunde ssette over det. 
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I Indien, hvor netop fablerne bar vseret sa. frem- 
herskende, kan deres sammenhseng med sjselevan- 
dringslaeren tydeligt pavises 14 ), men denne sidste 
teori dukker dog sa sent op, at den kun med st0rste 
usikkerhed lader sig spore i Vedaerne. Derimod op- 
trseder vexelforholdet mellem dyr og andelige vsese- 
ner meget tidligt i Indien under en anden form, 
nemlig i troen pa avatara's eller inkarnationer. If01ge 
denne abenbarer guderne sig snart i dyrehara, snart 
i menneskeskikkelse eller som ordet siger 
stiger ned i disse jordiske former, hvilket man 
navnlig bar lejlighed til at iagttage i den endnu be- 
staeiide Vishnumytologi. Men at Avataralseren alle- 
rede flndes i Veda, bar Pischel tilstrsekkeligt godt- 
gjort 15 ), og ban betsenker sig ikke pa at kalde den 
oldarisk, idet ban tillige finder den i Avesta. Ti 
ligesom Vishnu bar 10 inkarnationer, bar den ave- 
stiske sejrsgud Verethraghna ogsa sine 10, af hvilke 
de 7 er i dyreskikkelse som tyr, best, kamel, vild- 
svin, rovfugl, vsedder og vildbuk. Og en anden 
avestisk guddom, stjsernen Tisthrya, gennemgar en 
ganske lignende forvandlingsraekke, hvorom yi senere 
skal h0re nsermere. Her, ved Tisthrya (Yasht 8), be- 
mserkes det udtrykkeligt, at det er forvandliiigei', en 
skikkelses patagelse, vi bar at g0re med, hvilket 
tjener til at belyse Yasht 14, hvor det blot heddei\ 
at Verethraghna abenbarede sig for Zarathustra i 
disse dyreskikkelser ; vi Iserer da, at det ikke er 
blotte egenskaber, styrkesymboler, men mytologiske 
processer, denne krigsgudens hymne udfolder for os, 
og det er en berettiget antagelse, at det er gamle 
forestillinger, som her dukker op i en senere kultus- 
digtning. 

At det er alvor med Verethraghnas dyreskikkel- 
ser ser vi nu ogsa af en videre sammeiihseng i den 
Yasht, som er viet ham. Rovfuglen, hvis skikkelse 
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han antager, hedder i 14, 19 Varghna; men den 
samme fugl omtales i 14, 35 f. somVarjan, og det 
siges, at den, som ridser eller gnider sin hud med 
dens fjer, eller bserer en af dens fjer eller knogler 
pa sig, er usarlig i slaget. Den samme usarlighed 
sksenker en Haomagren (v. 57) eller en sedelsten (58). 
Fuglen synes da her ligesavel som Haoma'en i og 
for sig at vsere en helligdom, og den hele fetisch- 
isme, som disse vers udfolder for os, at vsere gam- 
melt gods. Endnu Firdusi kan fortselle, hvorledes 
en fjer af fuglen Simurgh beskytter den hvidf0dte 
dreng, som opfostredes af den hellige fugl. 

En anden rolle spiller fuglene i den persiske 
overtro som visdoms fugle. Forestillingen om 
fuglevid er udvidet til troeii pa fugle, der bringer 
abenbaringen eller den h0jeste visdom (ligesom Odins 
ravne, orakelduer o. 1.). Saledes fuglen Karshipta i 
Yimas have, hvilken har den samme funktion som 
senere Zarathustra; fremdeles fuglene Amros og Kam- 
ros, der bygger i livstrseets grene, og endelig den om- 
talte fugl Simurgh, i hvilken alle disse fugleskikkel- 
ser synes at vsere gaet op, og som i den grad bliver 
den h0jeste erkendelses bserer, at den i den sufitiske 
spekulation bliver symbol pa den guddommelige vis- 
dom 16 ). 

Pa meiineskeligt omrade spiller dyrefor- 
vandlingerne derimod ingen rolle i Avesta. Perse- 
rens skselnesevne har vseret for ubestikkelig til her 
at hilde ham i nogen forvexling, og medens han 
vel stedse deler den gammelariske forestilling om, 
at mennesket efter sin d0d op!0ses i naturens ele- 
menter for igen at tilbagegives af disse, sa lader 
han ikke det levende menneske flyde ud i natu- 
ren, og er mindst af alt oplagt til tote mis me, 
hvormeget han end opkalder sig efter dyr, og hvor 
betydningsfuldt end den varslende sanger ved Asty- 
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ages' glide kvad om det vaeldige vildsvin, der snart 
Tilde laegge bans rige 0de 17 ). 

Medens Inderen ved sin naturf01else, sin fantasi 
og digteriske trang, ikke mindst ved det trsek af 
selvopgivelse, der snart kommer til at prsege bans 
tsenkning, f0res dyreverdenen stedse naermere, dra- 
ges Iraneren af sin faste vurdering af niennesket og 
menneskets opgave bort fra denne opgaeii i naturen, 
og bans dyredyrkelse er, hvor vi m0der den i A ve- 
sta, egeiitlig kun livskraftig pa det praktiske om- 
rade, hvor ban arbejder med dyreiie, og hvor det 
derfor falder ham naturligt at bevare sine gamle 
iiomadiske traditioner. 



lima, den gamle hyrde , peger ligelede.s til- 
bage mod en nomadisk fortid, og nojere bestemt 
mod de ariske stammebr0dres fselleslrv. Hans f0r- 
zarathustriske alder kan godtg0res gennem et karak- 
teristisk Gathasted (Yasna 32, 8), hvor ortodoxien ud- 
trykkelig tager afstand fra ham og forksetrer ham 
som en stor synder. Det var nemlig ham, der Iserte 
menneskene at spise oxek0d og derved lagde gran- 
den til det Onde, som Gathaerne sserligt ksemper 
imod. Andre steder er Yimas br0de den, at han 
gjorde sig skyldig i 10gn. Og fra den stund, hed- 
der det (Yasht 9, 34), da Yima havde sat sin hu til 
10gn og usand tale, da veg den synlige herlighed 
fra ham i fugleham. Magtber0vet blev kong Yima 
den ma3gtige fordrevet og flakkede hvile!0s om pa 
jorden, nedb0jet af sin onde samvittighed. Bunde- 
hesh ved at melde (23, 1 f.), at Yim af frygt for 
djsevlene gik fra forstanden (nismo) og segtede en 
djsevlekvind, hyoryed han mistede sin magt; Firdusi 
endelig tager Yashtsagnet op og fortseller om kong 
Djemschid, der i sin lykkes hovmod lod sig dyrke 
som gud; men da tog Ormuzd herred0mmet fra 
ham, og navn!0se kvaler matte den flygtende konge 
d0je. 
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Disse myter og sagn om en detroniseret hersker 
r0ber utvivlsomt spor af en kultusforskydning ; man 
s0ger en grund til at nsegte den fordum Hojthsedrede 
sin hyldest, og med Avestas stserke moralske sans 
finder man denne i en b r d e , ban liar begaet ; ban 
bliver ikke som i andre religioner den onde 
and, men synderen. 

Lige sa talende som disse afvisninger er den 
prsestelige teologis fors0g pa at forlige Yima med 
Zarathustrareligionen og skaffe ham en plads i den 
hellige historic. Ormuzd, hedder det (Vend. 2), bad 
oprindelig Yima om at forkyiide sandhedeii pa jor- 
den; men den brave hyrde regiiede sig for ringe 
dertil: han beder om, at denne store gerning ma 
blive Zarathustra forbeholdt, og at han selv ma 
ii0jes med den beskednere: at 0ge og iisere Guds 
skabninger pa jorden. Dette er abenbart et teolo- 
gisk arrangement. Den gamle Adam er for stserk 
til, at den nye Adam belt kan fordrive ham af den 
hellige historic, og han skrues da ind i udviklingen 
med en altfor handgribelig underordning under den 
kommende profet. Men at Yimamyten i virkelig- 
heden er uforligelig med Zarathustralseren, det ser 
vi af den fuldstsendige koiitrast, der bestar mellem 
det for!0b, som Yima giver verden, og det, der ellers 
omtales i Avesta. Ti her hedder det altid, at verden 
skal forga ved iid. men Yimamyten lader verden 
eiide med kulde og m0rke, en slags Fimbulvinter, 
saledes som vi finder den i de nordiske sange; og 
maske vi virkelig her i det iraniske sagn har en 
mindelse om den seldgamle indogermaniske verdens- 
betragtning, der kom bedre til sin ret i Tyskeres og 
iiordboers dunkle verdenssaga end i Persernes kirke- 
Isere 1 ). 

At Yima tsenkes som gammel konge viser den 
udvidede form af hans navn Yima xaeta, der har 
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fortsettet sig til det nypersiske Djemschid og bety- 
der herskeren Yima ; hans symboler, ring og stay, 
der i hans hsender far en magisk virkning, tyder i 
samme retning. Hans herskertid ligger tilbage i en 
Isengst forsvunden old, da der var idel lykke pa jor- 
den; ban er guldalderfyrsten, folkefaderen i 
bin uskyldige hyrdetid, som den stridende menne- 
skeslsegt skuer tilbage imod nied et suk. Og guld- 
aldersagnet hsefter u!0seligt ved Yimas navn. Taler 
Bundehesh om bjserget Bakyir (12, 20), som iiu star 
0de, fors0mmer den ikke at tilf0je, at i Yimas tid 
var det belt bedsekket af byer og stseder. Med lyk- 
ken fulgte uskyld og dyd, I Yimas tid blev alle 
pligter udfort mere ftildkomment (Bund. 17, 5). I 
denne and beretter Firdusi ogsa Djemschids saga. 
Avesta giver omstsendelig besked om sagen og tegner 
billedet af Yimas tid med ussedvanlig tydelighed. 

Da Ormuzd, hedder det i Vend. 2, havde over- 
draget Yima, der altsa ikke vilde vsere profet, at 
r0gte jorden og dens skabniiiger, svarede Yima: Vel, 
jeg skal fremme din verden, jeg skal vserne din ver- 
den, jeg skal tage fat og nsere og msette og vogte 
dine skabniiiger. Og ikke skal der i mit rige blive 
frostvind eller hede eiler sygdom eller d0d. Hvor 
Yima omtales i den beramte Homyasht (Yasna 9, 
4-7), hedder det: Yima, herskeren, den gode hyrde, 
den herligste af de f0dte, mennesket med sole0je; 
han, der under sit herred0mme gjorde kvseg og 
msend ud0delige, vand og urter evig friske, han be- 
virkede, at man spiste f0de, som ikke formindske- 
des 2 ). Under den msegtige Yimas herred0mme var 
der ikke kulde og ikke hede og ingen alderdom og 
ingen dod og ikke den djsevleskabte avind; som 
femtenarige af vsext vaiidrede bade fader og s0n, 
salsenge Yima, den gode hyrde, Vivanhas s0n, moiine 
herske . Saledes , fortssetter Vendidad (2, 8), for!0b 
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tre hundrede vintre under Yimas herred0mrrie, og 
deune jord blev fuld for ham af smakvseg og stor- 
kvaeg og mennesker og hunde og fugle og brsen- 
dende, lysende bal, og ikke kunde krse eller kvseg 
eller mennesker fa plads derpa. Da gik Yima frem 
mod lyset, mod syd, mod solens vej og trykkede 
sin guldring mod jorden og st0dte sin stav imod 
den og sagde: Udstraek dig venligt, o jord, og ud- 
vid dig, at du kan bsere krse og kvseg og menne- 
sker . Saledes udvidede Yima denne jord, sa den 
blev en trediedel st0rre end tilforn, og der gik nu 
kvseg og mennesker omkring efter eget tykke sadan 
og sa mange, som ban 0nskede. Dette gentager sig 
mi to gauge, efter 600 og efter atter 900 ars for!0b, 
sa Yimas rige bestandig 0gedes. 

Til denne ganske klare fortaelling om Yima f0jer 
Vendidad i det samme kapitel en temmelig dunkel 
legende. Westergaard liar behandlet den svsere text 
og refererer den saledes 3 ) : Ormazd modes med de 
hellige ander og Yima med de bedste d0delige i den 
gode Daityas ariske kildeland. Da abeiibarer Or- 
mazd ham, at over den legemlige verden skulle Ian- 
dene lide n0d, savel ved den strsenge, stivnende vin- 
ter og heftige snefog, som derefter ved oversv0m- 
melser, t0brud og regnskyl. Som Ormazd byder, 
planter Yima da en firsidet iiidhegnet have; did 
briiiger han spirerne af levende vassener og af de 
r0de, lysende ildflammer; han g0r haven skikket til 
bolig for mennesket og til grassgang for kvssget og 
lader vandet flyde rigeligt. Did bringer han de 
st0rste, bedste og fortrinligste spirer af alle masnd 
og kvinder og af alle kvsegets arter, de st0rste og 
mest duftende spirer af alle trseer og de mest vel- 
smagende af alle spiser; han gjorde dette parvis og 
uforgaengeligt, salsenge mennesket var i denne have. 
Der var ikke bagtalelse og dadel, ej traette og fjend- 
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skab, hovmod og bedrag, usselhed og lumskhed; 
heller ikke fandtes der nogen vanf0rhed eller over- 
hovedet noget af de slemme kendetegn, hvormed den 
onde and bar ma3rket mennesket. Herefter f01ger 
en videre beskrivelse af havens indretning og af 
menneskenes fordeling deri, som imidlertid er yderst 
clunkel. ..... Men livet der er forskelligt fra det 

jordiske. Lyset straler bestandig; sol, mane og stjer- 
ner vise sig tilsammen; det hele ar er kun en dag; 
hvert 40de ar fodes af to par mennesker et par, og 
saledes ogsa blandt dyrenes^ slsegter. Et tegn pa 
dette sagns selde er den omstsendighed, at det ikke 
er Zoroaster, som her forkynder Mazdatroen [men 
fuglen Karshipta], og at Zoroaster kun hersker over 
dette sted i forbindelse med sin s0n Urvatat-nara . 

I denne fortselling bar man ofte 4 ) villet se et 
sinflodssagn og bar altsa gjort Yima til en Noah. Lig- 
hedspunkterne er dog for fa og uvsesentlige. Wester- 
gaard liar sikkert ret i udelukkende at finde en ver- 
densundergang ved kulde deri og en paf01gende 
nyskabelse eller paradisdannelse til frelse for den 
levende verden. Den Vara, Yima bygger, er ikke 
nogen ark, men snarere en fold, og beskrives som 
en vidt!0ftig have; af dens firkantede form slutter 
Westergaard, at Vara'en i virkeligheden er en hel 
verden med fire verdenshj0rner; maske der dog 
kun er tale om en antik havestil; Rohde bar i sin 
omtale af gudehaverne (Gr. Roman. 512 f.) fremhsevet 
clisses fraiiske stil. Savidt vi forstar skildringen af 
den persiske sjaBlehave er den ogsa anlagt retlinet. 
Rawlinson ansa Varaen for en erindring om Ekba- 
tona, hvad Justi med forbehold samtykker i (Mar'b. 
Progr. 17 / 10 69 s. 21). 

Ved denne hele opfattelse voxer imidlertid Yimas 
betydning, og bans mytologiske karakter bliver vserd 
at dr0fte. Vi ser ham figurere i to paradismyter, den 

7 
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ene urhistorisk, den andeii eskatologisk. I den farste 
er lian overvejende eii opdyrker og kulturbserer, i 
den andeii fortrinsvis en livsbevarer, en sjselehyrde. 
Hvad er lian da egentlig og hvor h0rer lian hjemme? 

En sammenligning med den indiske mytologi 
kan lede os pa sporet. I Vedaerne og i det hele 
indiske hedenskab finder vi en Yama, som i virke- 
ligheden er lig med Yima. Ogsa til Yama, der hos 
Inderne er en egentlig gud., knytter der sig guldalder- 
sagn, ogsa lian er en konge fra fordum, men f0rst 
og fremmest er lian dog sjselevogteren, d0dsrigets 
herre, og udmales i seiiere mytologi som den rsed- 
somme d0dsgud. 

Heraf kan vi iiu for det f0rste slutte, at Yama 
eller Yima er en gammelarisk fsellesgud, ti ban bserer 
spor afh0j selde i begge mytologier; men vi t0r vist- 
nok tillige slutte noget andet: at Yima meget tidlig 
bar vseret en dobbelttydig skikkelse, dels frugtbar- 
g0rende, dels sjaelevogtende, og at lian liar sin egent- 
lige plads i d0dsriget, saledes som vi ser det af In- 
dernes version. Han bliver derved Mart betegnet som 
det, vi i den grseske mytologi er vant til at kalde 
en chthonisk gud, en jordisk eller underjordisk 
gud. Ti de chthoniske guder er iietop i reglen 
dobbelt beskseftigede : Dernede fra jordens dyb op- 
sender de frugtbarhed og klseder jorden med plante- 
dsekket; dernede i jorden tager de imod de begravede 
d0de og samler dem under deres milde heiTed0mme. 
Saledes bade i Grsekeiiland, i ^Egypten og Babylo- 
nien; og meget ofte bliver disse guder menneskenes 
Iseremestre i jordens dyrkning: Demeter og Triptole- 
mos savelsom Yima. 

Men ogsa en aiiden dobbelthed spiller i de 
chthoniske guders saga. Snart tsenker man sig deres 
rige, eller rettere: sjaelenes sted under jorden, i Hades, 
snart som et Elysium et sted pa jorden i det fjaerne, 
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ved havet eller floderne. Af disse muligheder har 
de praktiske, jordlystne Persere valgt den sidste: 
Yima bor ved kildelandet som hyrde; hans kom- 
mende paradishaves sted er ikke klart bestemt, men 
synes dog jordisk. De mindre verdensksere Inderes 
Yama er blevet en Hadeskonge 5 ); dog fattes der i 
den senere persiske mytologi heller ikke antydninger 
af, at Yimas paradishave, bans Vara eller Yim- 
kard med alle sjseleiie og det levendes spirer ligger 
under jorden (saledes i Buiideh. 32,5) og nsermere 
bestemt under bjserget Jamagan i Pars. Zarathu- 
stras s0n Uruatat-nara, der pa engang er vogter i 
deiine have og agerdyrkernes laerer, kail godt vsere 
en parallel, chthonisk figur, der nu pa engang er 
underordnet Yima og Zarathustra. Hans navn Mand- 
glaederen passer ganske godt dertil. 

Og nu forstar vi, at guldaldersagnet kan 
knytte sig til Yima og Yama. For den grseske reli- 
gions vedkommende er det nemlig med sikkerhed 
pavist, at guldaldermyterne og deres aff0dning Sla- 
raffenlandsfortsellingerne er af chthonisk oprindelse 6 ). 
Saledes er f. ex. Fa3akerne, om hvis lyksalighed Odys- 
seen kan fortselle, egentlig Underjordiske, og de ro- 
mantiske rejser til salige lande udspringer af Ely- 
siumforestillingen. De d0de har det godt, dem 
skrsemmer d0den ikke mere, og de far nok at leve 
af i de spiser og drikke og s0de sager, de efter- 
levende bringer dem ved ofrene, det er en af de 
mange forestillinger, man i menneskehedens barn- 
dom har dannet sig om de d0de og deres sted. 
Tillige ma det mserkes, at i gammel mytologi, som 
f. ex. den seldste grseske, er sjaBlenes sted tidt tillige 
gudernes sted, sa de far del i alle gudehavens her- 
ligheder (se Dieterich. Nekyia 1893. s. 21 f.). 

Et sadant lykkeligt sted har d0dsfyrsten Yima 
beredt for sjselene, ikke sserligt for de troende, 

7* 
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men for det levende overhovedet (et ejendommeligt 
primitivt og ikke-zarathustrisk trsek!), og ligesom 
Roth vistnok liar ret i at anse den persiske forestil- 
ling om d0dsriget pa jorden for oprindeligere end 
det indiske Hades 7 ), saledes tror jeg, at man iiiden- 
for den persiske overlevering ma betragte det dunkle 
sagn om sjselehaven som det seldste, fordi det afgiver 
en sa uzarathustrisk salighedslaere og er forbundet 
med den gammeldags Fimbulvintermyte, og fordi 
sjselehaver overhovedet er en urgammel forestilling, 
medens den mere forstaelige og historisk bestemte 
guldalder i tidernes morgen er en rationalisereiide 
indordning i verdens!0bets saga. 

At der blandt Yimas arvetagere er en gud som 
Mithra (Yasht 19, 35) beh0ver knap at tilf0jes som 
vidnesbyrd om, at det er i gude- eller kultuskam- 
pens sfsere, sagnet om Yimas fald f0rer os hen ; men 
et vidnesbyrd om den magt, den styrtede gud op- 
rindelig ma have 0vet, er det trsek i sagnet, at ingen 
formaede at 10fte arveii helt efter Yima, men at hans 
rige deltes mellem tre, nemlig Mithra og de to mseg- 
tige sagnhelte Thraetaona og Keresaspa. Om denne 
Yimas magt har vseret rent lokal eller om den har 
strakt sig over hele den ariske stamme, kan nseppe 
afg0res; men den enevseldige rolle, han spiller i d0ds- 
riget, ogsa efter indisk opfattelse, skulde nsermest 
'tyde pa det sidste. 

Mserkeligt, at forestillingen om en d0dsrigets 
beherskerinde, der i de andre mytologier spiller sa 
stor en rolle, er sa svag hos Iranerne. Thi Yimas 
s0ster Yimak, i hvem man har villet finde en sa- 
dan, nsevnes kun i Bundehesh og synes at vsere 
hans kvindelige dobbeltgsenger (maske fremkaldt ved 
Yimas navnelighed med yemi tvillinger). Menne- 
skeslsegten og flere af dyrene siges i Bundehesh 
(31,4; 23,1) at nedstamme fra dette s0skende- og 
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gegtepar. Men de chthoniske forestillinger er over- 
hovedet svage og udviskede i Avesta. Teologien ret- 
tede sit blik sa stasrkt mod himlen og forlagde sa 
ubetinget sjseleverdenen did, at der intet blev tilbage 
for linderverdeneii end det ligefremme, dogmatisk 
bestemte helvede. Tillige blev det meste af, hvad 
der var tilbage af gammelt hedenskab, omsat i lige- 
frem djsevlelaBre, og denne fik i sa h0j grad teolo- 
gieiis moralsk-abstrakte praeg, at det stof, den er 
tildannet af, nsesten altid er gjort ukendeligt 8 ). 



Denne tilbagetrsengning af de chthoniske ele- 
menter ser vi ogsa tydeligt af den fuldstsendig rea- 
listiske karakter, den mytologiske forestilling om 
jorden liar hos Iranerne. Naturligvis er jorden et 
kvindeligt v'sesen, men hele den mystik, der orngiver 
de aiidre mytologiers jordgudinder som under] ordi- 
ske, varslende, straffende, pa engang dodbringende 
og livsskabende vsesener den er forsvunden fra 
Armaiti (armaiti), som jorden kaldes i Avesta. 
Hun er ingen Gaia eller Demeter, ingen Ishtar eller 
Aditi; kun et eneste, sent, sted (Schay. la Schay. 15, 
20 ff.) kaii man spore, at hun bor i jorden; og nogle 
enkelte steder i samme bog (15,5; 21,5) kan man 
se, at him som gudinde for kvinderne har haft ind- 
flydelse pa deres frugtbarhed og anrabes ved bryl- 
lupper, og altsa har noget af en Ishtars eller en 
Aditis chthoniske magt. Men ikke sameget som en 
jordemoderbestalling far hun nogetsteds, hvilket dog 
maske kan forklares ved, at fodselshjselperen i det 
gamle Iran synes at have vseret mandlig. 

Ogsa hendes personifikation er tilbagetrsedende. 
At hun allerede i Gathaerne (Yasna 45, 4) kaldes Or- 
muzds datter siger ikke mere, end at Men kaldes 
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bans s0ii, nemlig at disse guddomme er inddragne 
under Ormuzd. Og da jorden, billedligt, er menne- 
skets moder, og skabereii Ormuzd, ligesa billedligt, 
er bans fader, sa bar denne ulykkelige forbindelse 
af antropomorfismer forledt den senere overtro til 
at tage disse bestemmelser bogstaveligt og at anfore 
dem som en retfserdigg0relse af segteskabet mellem 
fader og datter. Saledes afviser West med fast kritik 
den 10bende pastand oni, at Armaiti skulde vaBre 
Ormuzds hustru 9 ) og den sene legende om, at Zara- 
thustra sa Ormuzd favne sin datter Armaiti (oversat 
S. B. E. XVIII, 415 f.), bar derfor ligesa lidt mytolo- 
gisk vserdi som serve datterbestemmelsen. En Lie- 
besgeschichte des Himmels und der Erde kaii man 
ihvertfald ikke sla ud deraf (saledes som endnu Da. 
vil L. Z. A. I, 24). 

Som jordgudinde er Armaiti ellers overall i Ave- 
sta fuldstsendig identisk med jorden selv, jordsmon- 
net, jorden der graves og p!0jes og vandes og draenes. 
Ksere Spenta Armaiti , siger Yima i sagnet, vi h0rte, 
udvid dig og bliv stor, at du kan rumme menne- 
skene; og saledes altid, ganske materielt. Navnet 
Armaiti synes jorden at have fact af den villigbed 
og ydmyghed (Sskr. : aramati), som den viser mod 
bonden: Alt ondt, man g0r den, modtager den f0je- 
ligt , siger Buiidehesh (se Da. L. Z. A. II, 1516). 
Derfor bliver Armaiti i Avestas moralske idelsere 
ydmyghedens genius og modssettes selviskhedens 
eller overmodets and Taromaiti. 

Saledes falder det ihvertfald lettest at tsenke sig 
forholdet mellem de to sider af denne genius; men 
dette peger pa, at den materielle side er den aeldste, 
'og at Armaiti bar foreligget som jordgudinde f0rend 
den zarathustriske teologi oph0jede hende til en 
moralsk potens; og det mserkelige faktum, at denne 
ene af serkeenglene bar kvindek0n (medens de andre 
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enten er mask., neutr. eller abstraktionens feminirium) 
synes dog for ikke at tale om de mytiske rudi- 
inenter at tyde pa en forefunden, kvindelig gud- 
$om, som teologieii da har behandlet efter sit tarv. 

Idet dyrkelsen af jordens gudinde saledes for- 
tetter sig til en dyrkelse af jorden selv, skulde man. 
vente, at jordens enkelte elemeiiter eller bestanddele 
blev geiistand for en tilsvarende hyldest. Dette er 
imidlertid kun for en del tilfseldet. Om bjsergene 
ser vi ganske vist, at de bestandig star i et vist ideelt 
skser for den iraniske bevidsthed, og som vi skal 
se spiller de en meget stor rolle i verdensbille- 
det; de kan ogsa tsenkes som gudeboliger, som for- 
bindelsen mellem jord og himmel, som den hellige 
Haomaplantes voxested, og de egentlige Persere har 
ofret til deres klanguder pa bjsergene. Men kun i 
denne forstand er bjsergene hellige steder; guddomme 
har de nseppe vseret. 

Endnu mindre nyder stenene nogen dyrkelse, 
og heri ligner Iraneren den vediske Inder. Det er 
betegnende for dem begge, at denne d0de side af 
naturen ikke er blevet dem hellig, og man kunde 
iristes til her, med henblik pa Semiternes evindelige 
stendyrkelse, at synge en lovsang over de ariske folk, 
der holdt meget mere af at dyrke de levende og 
frugtbare planter, hvis ikke Grsekernes oldtid bar sa 
kendelige spor af en stenkultus, og hvis Romerne 
ikke ovenik0bet havde nseret en betydelig forkserlig- 
hed for at bsere kampestene rundt i processioner. En 
fornuftigere opgave vilde det derfor vsere at under- 
sege, om der ikke i de naturforhold, som de seldste 
Ariere fserdedes i, kunde findes nogen grund til, at 
de ikke er kommet ind pa stendyrkelseii. 

Ejendommeligt er det dog for de praktiske Ira- 
nere, at metallerne fik den betydning, som stenene 
ikke vandt. De har deres genius blandt serkeenglene, 
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og dennes navn Xathra v airy a blev ikke blot be- 
tegnelse for jsern og guld, krigsf0relsens og konge- 
d0mmets malme, men ogsa for det hellige rige, som 
vandtes ved deres hjaslp. 

At jordens planter og trseer har vseret Ira- 
nerne hellige, er klart nok; kun er det ikke klart, 
hvor gammel deres hellighed er. Nar Herodot (VII, 
31) beretter, at Xerxes pa vejeii til Sardes sa en 
platan, der forekom ham sa smuk, at han behsengte 
den med guldsmykker og gav den en af de ud0de- 
liges garde til seres vagt, sa ma dette dog tyde pa 
tradyrkelse ; og en lignende kultus har man truffet 
i vore dage hos persiske muselma^nd: enlige store 
trseer, til hvis sere de forbifarende kastede smasten 
i dynge og afskar en flig af deres klsedning for at 
hsenge den op i trseet 10 ). 

Den store iisensomhed over trseerne, som var 
Perserne egen og som ytrer sig sa mserkeligt i Ga- 
datesindskriften ; Parsiprsesternes staerke forpligtelser 
til at plante trseer; de hellige lunde ved templerne 
og den hele glimrende havekultur, som man fra old- 
tiden og til vore dage^ 1 ) har beuiidret hos Perserne 
det kan altsammen vel forklares ved dette folks 
stserke kultursans, men denne er igen et trsek i deres 
religi0sitet: hvad der er dem praktisk magtpaliggende 
er dem ogsa en hellig forpligtelse, og hvad de har 
megen iiytte af, er dem med det samme en hellig- 
dom. 

Men netop derfor er det lidt vanskeligt at be- 
d0mme, om ikke traedyrkelsen f0rst har fact sin be- 
tydning for Iraiierne, da deres kultur kom sa vidt, 
at der kunde vaere tale om tra3dyrkelse i ordets 
praktiske forstand, d. v. s. dengang de havde over- 
vundet det nomadiske standpunkt. 

P 1 a n t e r n e (u r t e r n e) derimod har j o allerede 
pa dette kulturtrin en betydiiiiig, som vel kunde 
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g0re dem hellige. For det f0rste som kvsegfoder. 
Med den begrundelse tilbedes planternes genius Ame- 
retat (Siroze 2,7): Vi tilbede den ud0delige hellige 
Ameretat, de fede grsesgange, h0stens fylde og den 
msegtige Gaokerena, den mazdaskabte. Gaoke- 
reiia, hvilket vel omtrent betyder Kof0de, er plan- 
ternes reprsesentant i verdenssystemet; hvis dens 
navii virkelig t0r op!0ses som kofrembringeren, 
giver den abenbart dermed planteriget en saerlig be- 
tydning for kvseget; Pehleviskrifterne ssetter Gokart 
i forbindelse med den hvide Soma, som er ud0de- 
lighedens drik; men Somadyrkelsen er et problem for 
sig., som vi ma gemme til en senere sammenhaeng. 
Ogsa som menneskef0de liar urterne haft 
en stor betydning i den iraiiiske oldtid; navnlig be- 
tragtes de som livsbevarende, Isegekraftige, og stilles 
i denne egenskab under engelen Ameretats, Ud0de- 
ligheds, segide. Hos Inderne findes den samme 
forbindelse mellem urter og ud0delighed, idet mange 
planter bserer navnet amrtam (= d(.i-fi-Qoaia), og en 
plante af dette navn er virkelig gudernes Ambrosia. 
Bestandig stilles urter og vand sammen i Avesta 
som suiidheds- og livskilder, og da de nu ogsa tsen- 
kes som den himmelske spise, de salige skal nyde, 
indtil de belt er uden legemligt behov, og da prse- 
sterne fremdeles holdt sig til denne nsering, sa er 
det ikke utsenkeligt, hvad jeg allerede bar antydet, 
og hvad Herodot jo synes at bekrsefte, at Perserne, 
eller snarere Mederne, virkelig fra f0rst af har levet 
af plantef0de, og at urter og vand derved har fact 
denne hellighed. At dette hellige par senere blev det 
materielle udtryk for to af Avestas h0jeste begreber 
ud0delighed og fuldkommenhed har Darmesteter 
vist i sit glimrende ungdomsarbejde Haurvatat et 
Ameretat , hvori alt forn0dent om iranisk plaiite- 
kultus vil findes. 



Dei geografiske billede af jordeii, som 
endnu mytisk farvet fastholdes i Avesta, lader 
sig for en del forfolge tilbage til farzarathustrisk tid. 
Bundehesh, der samler Avestas spredte ytringer her 
om til en ordnet fremstilling, bringer os af letfor- 
klarlige grunde iisermest pa de tanker, at verden er 
et bjserglaiid. Men den made, hvorpa disse bj serge 
beskrives, og den orden, i hvilken de nsevnes, lader 
os formode, at det landskab, vi her bar for os, er 
en blanding af den iraniske virkelighed og det my- 
tologiske landkort, som vi ogsa trsefFer hos Inderne. 
Dette sidste ligner iisermest en skydeskive, idet det 
om et himmelbjserg pa den flade, cirkelrunde jord-. 
klodes midte ordner en msengde concentriske ring- 
bj serge, der er forbundne ved rings0er, og som ogsa 
yderst er omgivet af det store Ocean, i hvilket ver- 
dens0erne, den befolkede -verden, sv0mmer. Dette 
verdensbillede rummer ogsa den, vistnok fra Babylon 
udgaede, forestilling, at den hele jordflade hsever sig 
op over et uendeligt vanddyb, der omgiver den til 
alle sider, og af hvilket det egentlige verdenshav 
kun er eii ringe del. Dette mytiske ocean fortssetter 
sig ogsa opad, opover den faste himmelhvselving, 
geniiem hvis sluser vandene oventil slippes ned 
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over jorden. Himmelhvselvingen, der er halvkugle- 
formet, hviler pa en yderste bjsergcirkel uden om 
verdenshavet; bag disse horizontbjserges rande gar 
solen op og ned. 

Af dette verdensbillede er der nu kun ubetyde- 
lige spor tilbage i Avesta, ti de realistiske Persere 
bar overall, hvor virkelighedeii trsengte pa, ladet den 
fa indpas, og af det gamle kun bevaret de alminde- 
lige kosmogoniske forestillinger, soni ingen erfaring 
i oldtiden kuiide fortrsenge. 

Vi h0rer saledes om en bjsergmur Hara bere- 
zaiti, der omslutter hele jorden ved Oceaiiets yder- 
ste rand og tsenkes som himmelhvselvingens perife- 
riske bserer; i Oceanet selv, der omskyller alle lan- 
dene, hviler disse som store 0er, de 7 karsvares 
eller verdeiisdele, en stor i midten og 6 mindre, som 
omgiver denne. Af disse er midteraen, Qaniratha, 
den keiidte verden, de andre er fjserne og utilgseiige- 
lige. Pa Qaniratha trseffer vi de store bjsergmasser, 
hvori den iraniske fantasi svselger. Nogle af disse 
bj serge er mytiske og r0ber forsavidt spor af den 
koncentriske ordning, som nar det store ja3rnbJ8erg 
Taera tsenkes som jordens midte og det sted, om 
hvilket stjsernerne krese. I den indiske Avestaover- 
ssettelse forklares Taera som Meru, hvilket just er 
Indernes iiavn pa jordens kolossale midterbjserg. Den 
mytiske riiigordning uden om dette bjserg er imid- 
lertid af!0st af den empiriske bjsergksede, der strsek- 
ker sig fra det Sorte hav til Himalaya, og i hvilken 
vi nu parry trseffer bade Hara berezaiti og Taera 
som geografisk bestemte punkter; men i0vrigt er 
savel disse som andre bjsergtoppe mytisk farvede. 
Pa Hara (Elburz) voxer Somaplanten, som steg did 
ned fra himlen; der star ogsa engelen Sraoshas stra- 
lende borg, og dette er solbjserget, hvor Mithra viser 
ig; senere fik fuglen Simurgh sin rede her. Fra 
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det 0stligste bjserg, det gyldne Hukairya, vselder 
bjsergkildeii Ardvisura i tusinde mandsh0jder ned 
mod Oceanet. Ti Hukairya rager op mod himlens 
port, og fra himlen kommer disse vande, som Gud 
liar skabt til en urkilde for alle jordens vande og 
alt det levendes frugtbarhed. Den vestligste bjserg- 
spids er Domsbjserget Cikat-i Daitik, hvor sjser 
lene bliver d0mt, og hvorfra Cinvatbroen f0rer dem 
over til paradis eller styrter dem i helvede. 

Den mytiske side af dette verdensbillede er 
ihvertfald f0rzarathustrisk; ti den syvfoldige jord 
omtales i en meget palidelig Gatha (Yasna 32, 3), og 
er da ogsa den seldste kendte ordiiing af jorden, 
den, Babylonerne beholdt i deres skildring af under- 
verdeneii, medens de forlsengst for den virkelige ver- 
dens vedkommende havde indrettet sig moderne med 
fire verdenshj0rner. Hvorvidt den sprsengning af det 
mytiske verdensbillede, som vi ser fuldbyrdet i den 
yngere Avesta, allerede skriver sig fra tiden*f0r Za- 
rathustra, er ikke godt at se, da Gathaerne i0vrigt 
tie om sagen; men da verdensmidten Taera syiies 
at vsere bleveii lokaliseret i de egne, hvorfra Zara- 
thustrareligionen udgik, liar man maske heri et 
fingerpeg om, at allerede dennes tidligste prsester 
har bes0rget den geograflske omordning. Ihvertfald 
kan man vaiiskelig tsenke sig, at den naive opfat- 
telse af verdeii kan have overlevet Persernes politi- 
ske rej suing og f0rste store krigstog, hvilke er blevet 
f0rte med en meget betydelig geografisk horizoiit 1 ). 



iVlen ogsa mytologien fortseller os lidt om ver- 
densbilledets selde. Det store havdyb, som Baby- 
lonerne kaldte apsu og Graekerne Qxeavog og som 
omgiver jorden, ja himleii med, til alle sider, hedder 
hos Perserne Vourukasha Vidstrand ; ogsa 
med dette var realismen pa fserde pg forlagde Vou- 
rukasha til det hav, hvis vide strand man kendte, 
nemlig* det kaspiske, og der indtrseder derved den 
uklarhed, at denne s0 snart tages som et ligefremt 
hav, snart som et underfuldt vand, fra hvilket alle 
soer og alle vande udstr0mme ; selv regnen hentes 
op fra Vourukasha, der forsavidt endnu reprEesen- 
terer vandene oventil eller star i forbiiidelse med 
dem gennem den omtalte bjsergkilde Ardvisura. Og 
nar da disse vande er str0mmet over jorden og liar 
frugtbargjort den, ti alle kim og spirer briiiger de 
med sig, de hviler i Vourukashas sk0d , sa 
str0mmer de tilbage til den store s0, hvis dyb er 
hvilepunktet i iiaturens kres!0b. 

At disse forestillinger om Vourukasha nar til- 
lage til den seldste iraiiiske tid, kan nseppe betviv- 
les ; ti egnene om denne s0 er det egentlige mytiske 
landskab i Avesta, befolket med underfulde v?eseiier 
g tumlepladsen for de kampe og sksebnesvangre 
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hsendelser, af hvilke den persiske folketro og gude- 
laere vrimler, og af hvilke nogle ubestrideligt er 
gammelariske. 

Men ikke alle: Del trebenede sesel f. ex., der 
nsevnes i en darlig og imiteret Gathastrofe (Yasna 
42), og om hvilket Bundehesh (19, 1 12) videre liar 
at mselde, at del star midt i s0en Vourukasha, med 
et horn i panden og pukkel pa ryggen, med 6 0jne 
og 9 mimde, at iiar det ssenker hovedet i vandet, 
skvulper s0en op over sine bredder, nar det br01er, 
uiidfanger alle s0ens hunvsesener osv. det er sik- 
kert et sent fantasifoster eller snarere en fremmed 
gsest i Avesta, et af de havuhyrer, alverdens overtro 
taler om, og som nu er draget hid under Parsismen 
og trods al sin hedenske gyselighed gjort til en af 
Mazdas rene skabninger, en msegtig djsevlebetvinger, 
hvis urm alene er nok til at reuse alt vand i de syv 
verdensdele 1 ). 

Vanskeligere er det at d0mme om det livstrse, 
Mangefr0, der voxer op af Vourukashas djh og 
bserer kim til alle spirer i sine fra; pa dets grene 
sidder fugleii Sae'na eller Sin (den senere Simurgh), 
og iiar den letter, dypper traeets grene lied i s0en 
og ssenker deres spirer i vandet. Det er det trse, 
der holder hele verdeii i live, og naer ved det voxer 
Gaokerena eller den hvide Horn, hvis saft er ud0de- 
lighedens drik. 

Dette sidste trsek kunde tyde pa, at livstrseet er 
aBldre end Haoma'en; deiine sammen stilling af to 
plaiiteA 7 sexter, som i virkeligheden kun dublerer hin- 
aiiden, tyder pa senere tillsempelse. Og afgjort er 
det livstrseet, som bar sin naturlige. plads pa dette 
sted og Haoma det tilf0jede, ti denne liar egentlig 
intet asrinde her, andet end det ogsa at vsere en 
livsvaext. 

Om livstrseets absolute alder er der hermed ikke 
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sagt meget, ti om Haomas optrseden ved vi intet 
sikkert. Mangefr0 iisevnes et eneste sent sted i 
Avesta (Yasht 12, 17) og er der meget tilbagetrsedeiide ; 
men Iseser man Bundehesh (18, 1 f.), vil man se et 
ejendommeligt dybvandsbillede af Parsismens tanke- 
gang: livstraeet pa s0eiis bund, den store 0gle, der 
uafladeligt truer det, og de 10 flske, der vogter pa 
0glen og yserner om det dyrebare trad. 

I Babylonernes gamle epos, Gilgamishkvadet, 
findes en livets urt pa havets dyb, som helten duk- 
ker ned efter, og en slange, som snapper den fra 
ham, da ban endelig liar faet det fat. Er det en 
sadan forestilling , som er naet til Iran, eller liar 
Iranerne haft den fra fordum? 

Vi kaii ikke svare derpa; vi ved kun, at dette 
livstrse voxer sig stedse st0rre, jo laengere vi i den 
persiske historic kommer bort fra Avesta, ligesom 
fuglen Simurgh, der er sa ejendommelig for deii iiy- 
persiske fantasiverden, f0rst r0ber sin betydning i 
Pehle vilitteraturen . 



Gammel og utvivlsomt arisk er derimod den 
guddom, der tydeligt i Avesta siges at have sit bo 
iVourukashas dyb, og som ogsa liar sit navn der- 
efter: Vandenes s0ii Apam Nap at (napd = nepos). 
Han findes iiemlig med samme navn og samme virk- 
somhed i Vedaerne (navnlig Rigv. II, 35) som en frugt- 
barg0rende and, der fra sit ssede i vandet udsender 
spirekraft over jorden. I deii vediske teologi er han 
allerede spuiidet iiid i de allegorier om ild og vand 
og frugtbarhed, som var Brahmaiiernes ksephest. 
Da disse nu ikke kunde h0re om en, der var f0dt 
af vandene, uden strax at forsta det om ilden (lynet 
f0des af regnskyer), sa forstod de Apam Napat om 
ildguden Agni eller om lysguden Savitri, og fanta- 
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serede sig derved ganske bort fra den guddom, de 
oprindelig her havde at g0re med. 

I Avesta er Apam Napat et langt simplere fsen- 
omen. 

F0rst er at melde, at fordi napat betyder s0n, 
beh0ver deniie gud ingenlunde at tsenkes som et 
barn, saledes som man efter Rig. V. II, 35, 13 er til- 
b0jelig til at slutte (Geldn. das Wasserkind); ti ordet 
napat bar en vidtstrakt betydning og star ihvertfald 
pa indisk ofte for at antyde en principiel sammen- 
hseng mellem et vsesen og den sfsere, det tilh0rer, 
(exempler hos Windischm. Z. St. 183), ligesom man 
ogsa i semitiske sprog kail bruge ordet s0n for 
at antyde iioget principielt og begrebsmsessigt. Pa 
Dansk kunde man vel bedst kalde ham havmanden. 
De prsedikater, Apam Napat far, er just heller ikke 
barnlige: Den h0je herre, den bydende hersker, 
den hesterappe, de b0nfaldendes stserke hjselper 
(Yasht 19, 52 o. fl. steder) 2 ). 

Altsa en selvstsendig og magt0veiide gud, der 
liar nydt kultus, siden der er dem, der b0nfalder 
ham; at han bor i vandet, siger fortsa3ttelsen af det 
citerede sted, og at dette vand er Vourukasha, ser 
vi bl. a. af Yasht 8, 34 (jfr. v. 32). Sammesteds be- 
rettes det, at hans A 7 irksomhed er at for dele van- 
dene ligesom vinden og de retfserdiges Fravashis. 
For en gud, der liar sit ssede i vandet og altsa ikke 
beh0ver at bringe det tilveje, bliver ogsa dets rette 
fordeling deii naturlige virksomhed, og vi ser en sa 
msegtig gud som den indiske Varuna optaget af den 
samme beska3ftigelse. 

Apam Napat liar altsa sin faste funktion ved 
jordens vandvserk og vilde forsavidt vsere at kalde 
en ssergud, navnlig da han er knyttet til en bestemt 
lokalitet. Dog peger hans prsedikater videre. De 
rappe heste eller den hesteraphed, som tillsegges 
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ham (aurvataspa) , ma ikke forstas allegorisk, om 
kildeiy b01ger e. 1. Vedahymnen siger udtrykkeligt : 
Her er hestens f0dested, og Windischmann (Z. St. 
s. 186) liar ganske sikkert ret i, at hestene ma til- 
h0re Apam Napat, som de tilh0rer Poseidon, fordi 
de trives bedst ved vandets gr0nne enge. En sadaii 
Poseidon fytalmios og hippios er Apam Napat, og 
bans virksomhed og h0je herskermagt na'r meget 
videre end den blotte sserguds. Han er da ogsa sa 
meget inand pa egen hand, at han optrseder som 
Skaber; han skabte og dannede menneskene, 
siger Yasht 19, 52. Denne pastand bar man s0gt at 
begrsense derhen, at ban som spirekraftens priiicip 
skulde fa indflydelse pa f orplantningen ; ti, siger 
Windischmann (s. 180), i en zarathustrisk bog vilde 
menneskenes skabelse nseppe tillsegges en ganske 
underordnet Gud. 

Her ligger fejlen i den hele argumentation om 
Apam Napat; man vrider og vender sig for at finde 
ham en plads i det zarathustriske system og tager 
den indiske spekulations subtileste pahit til hjselp, 
fordi man ikke er fortrolig med den simple ting, 
at en gud kan have haft en fortidsmagt, som han 
mistede ved at drages ind under den sejrende gud- 
doms regimente, men at bans gamle herlighed dog 
hsenger ved ham som en titel, selv hvor han er re- 
duceret til at blive en ganske tarvelig bestillings- 
mand. 



Det er dog ikke Ormuzd alene, der begraensede 
Apam Napat. Han havde sine konkurrenter allerede 
i den lavere mytologi. Vi liar h0rt, at vinden og 
Fravashierne, ligesavel som han, er vandenes forde- 
lere; men endnu stserkere blev han trsengt af regn- 
stjsernen Tishtrya (Sirius), hvis tilbedelse fylder 

8 
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den store 8de Yasht. Af denne ser vi tydeligt, at 
Tishtrya er blevet den egentlige regnmagt, der over- 
hovedet skaffer vandet tilveje, medens Apam Napat 
kun har den underordnede gerning at fordele det 
igen vel et arrangement, hvorved man vil foiiige 
den besejrede eller tilsidesatte guddom og skaffe ham 
et udkomme. Tilsidst erobrer Tishtrya endogsa de 
i vandene nedlagte ssedspirer, sa at den konfusion 
indtrseder, at disse skulde komme fra stjsernerne 
(Spiegel. E. A. II, 72). At Tishtrya er den yngre af 
de to, ma vi formode, dels fordi denne stjsernes kul- 
tus ikke ad den indiske omvej kan forf01ges tilbage 
til deii ariske tid, dels fordi sadanne astrale myter 
med deres iagttagelser og beregninger bserer prseg af 
en langt senere kultur end troeii pa den plumpe 
havmand dernede 3 ). Ogsa hans babyloniske stal- 
broder Ea sad trygt i sit vanddyb, Isenge f0r noget 
menneske, selv i dette land, havde tseiikt pa at 10fte 
sit blik mod stjserneriie. 

Hvilken astronomi der d01ger sig bag Tishtrya- 
yashtens sideriske skildringer om en babyloiiisk 
eller en sserlig persisk, skal jeg lade usagt 4 ). Derfor 
ma det indtil videre sta hen, fra hvilken side og pa 
hvilket tidspunkt Siriusdyrkelsen er traBngt ind i 
Iran. Kun ved vi, at Plutarch (De Iside. 47) om- 
taler Sirius' fremskudte stilling; og at stjsernen er 
voxet ganske anderledes fast i den yngre Avesta 
end f. ex. forestillingen om det trebenede a3sel, det 
ser vi af dens hele stilling i texterne, hvor den ikke 
blot har sin egen store hymne, men ogsa sin. faste 
plads i litaniet. 

Ihvertfald ma denne myte naevnes her som det 
vigtigste af Vourukashasagnene, og tilmed har den 
optaget mytiske elementer i sig, der vistnok er meget 
gamle. Saledes den h e s t e k a in p , som er Yashtens 
hovedbegivenhed. 
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Sk0nt Tishtrya nemlig omtales ligefrem som den 
stjserne, smakvseg og storkvseg Isenges efter: Nar 
vil den lyse, stralende Tishtrya stige frem? Nar vil 
kilderne sprudle? Nar vil vandenes str0mme vselde 
frem? sa skildres stjaernen dog ogsa under men- 
neske- og dyreskikkelser, der sikkert bunder i Ava- 
taraforestillinger, men som man synes at have givet 
en astronomisk betydning. I ti dage optrseder den 
nemlig som en 15-arig yngling, i de iiseste ti som 
en guldhornet oxe, og i de sidste ti som en hvid 
best, en sk0n, gylden0ret, guldgjordet best, mod hvil- 
ken t0rkens daemon Apaosha 10ber frem som et sort 
og skallet 0g. De st0der sammen i iiserkamp og 
ksemper i tre dage og tre nsetter; men den sorte 
daemon vinder overhand og driver for en tid sin 
modstaiider bort fra s0en Vourukasha. Da raber 
Tishtrya om hjselp til Ahura Mazda; hail ofrer til 
den n0dstedte stjserne og fylder den derved med 
sejrrige krsefter. Da drager Tishtrya atter til s0en 
Vourukasha i den hvide bests skikkelse og ksemper 
mod djsevelen Apaosha, den sorte best; og sejrherre 
bliver Tishtrya, den lysende, herlige, og ban fordriver 
djsevelen Apaosha en mil bort fra s0en Vourukasha. 
Og Tishtrya forkynder sin lykke : Held mig, Ahura 
Mazda ! Held vande og urter, held Mazdatroen ! Held 
blev vandene til del , og eder, I s0ernes str0mme ! 
Uhindret kunne de 10be over kornrige agre og korii- 
10se vange og over de jordiske skabninger! Og 
ban lader s0en bruse op og driver s0en op og lader 
den skylle op og stramme over. (Yasht 8,26,28 
-31). 

Denne hestekamp, der med sin dramatiske kon- 
flikt adskiller sig fra Tishtryas 0vrige forvandlinger, 
er temmelig enestaende ikke blot i Avesta men ogsa 
i nabolandeiies mytologier. Det er ikke det ssedvan- 
lige hestepar, Grsekernes Dioskurer, Indernes Acviner; 

8* 
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ti disse er fredeligt samvirkeiide, frugtbargorende og 
frelseiide hesteguder. Ejheller er det Hrimfaxe og 
Skinfaxe, ti de bar intet med nat og dag at g0re 
for da ikke at tale om de mange tilfselde af den 
sorte, den hvide og den r0de hest, der, isaer i 0st- 
europseiske eyentyr, tyder pa forestillinger om dag- 
ningens udvikling af natten. De er et ejendomme- 
ligt produkt af den iraniske mytedannelse , der 
ikke kaii tseiike sig et par, uden det skal .vsere 
ksempende, og saledes maske har omdannet det 
i Avesta ellers forsvundne indogermaniske Dios- 
kurmotiv. Men snarere er det dog vel en farste- 
haiidsdaniielse fra Iranernes rytterliv pa Vourukashas 
hesterige vange, da den mselkehvide hingst er blevet 
udtryk for en venligsindet, frugtbarg0reiide magt, 
medens deii sorte, ligesom Plutos lieste og fandens 
hest i folketroen, er m0rkets og den Ondes sende- 
bud og g0res til et afrakket 0g ganske som den 
slemme hest i eventyrene. Gubernatis, som liar 
skrevet dyrenes mytologi med sa megen kundskab, 
vil endogsa vide, at sorte heste ifolge folketroen er 
vilde og ondskabsfulde, og han nsevner exempler 
pa, at den sorte hest optrseder ildevarsleiide og hen- 
ter folk til helvede. At dr0mme om hvide heste 
varsler lykke, star der pa grsesk hos Suidas, men 
ond er dr0mmen om sorte heste 5 ). 

Af sadamie primitive forestillinger er denne de 
persiske hestes kamp om Vourukashas vande sikkert 
oprindelig udsprunget og senere flettet iiid i Tishtrya- 
myten, hvor den forsavidt er overf!0dig, som regn- 
stjsernen ogsa for sin egen person er mand for at 
skaffe regn. Man ser den nemlig strax efter (Yasht 
8, 49 ff.) optraede uden nogenslags mellemmand eller 
sindbilledlig forklsedning i kamp med t0rkehexen 
eller Peri'en Duzhyairya, men denne kvind har vi 
et vist hold pa, idet vi just trseffer det samme navn 
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eller ord for t0rken i de seldste kileindskrifter, hvor 
de onder, Darius afbeder, er fjender, t0rke og 10gn. 
Om da persoiiifikatioiien er seldre eller yngre end 
indskriften ma blive sin sag; med ordet dnzhyairya 
star vi ihvertfald pa segte gammel iranisk grund. 



Men endnu en djsevledyst liar staet ved Vouru- 
kashas bredder, og det en strid om Irans hele na- 
tionale existens, der just kail laere os, hvor dybt 
dette folk var politisk bevseget selv i sine primitive 
myter. Den uopnaelige herlighed, de ariske folks 
[o: Iran ernes] magttegn og kongelige kleiiodie, er 
stridens seble. Efter den udsendte den gode og den 

o o 

onde And hver sin hurtigste 10ber; den gode And 
sendte ilden (atar) , den onde sendte dragen Azhi 
Dahaka (den brsendende (ildsprudende?) drage). Og 
forspring vandt Ahura Mazdas ild, sa at den troede 
sig sikker: Nu kan jeg gribe herlighedeii ! Og bag 
den rendte den trekseftede, vantro drage, og saledes 
svor den: Det skal du vide, Ahura Mazdas ild! at 
hvis du f anger herligheden, sa skal jeg snappe dig, 
sa du ikke mere skal lyse pa den gudskabte jord 
som den retfserdige menneskeheds vogter. Da gav 
ilden slip, for at redde livet, af frygt for dragen . 
Nu far dragen forspring, men ilden indhenter den: 
Det skal du vide, trekseftede, vantro drage, at hvis 
du fanger herligheden, sa skal jeg svide dig i gattet 
og brsende dig i flaben, og du skal ikke mere g0re 
den retfserdige menneskehed fortrsed pa den gud- 
skabte jord. Da gav dragen slip, af frygt for ilden, 
for at redde livet. Og saledes naede herligheden 
til s0en Vourukasha; der fattede Apam Napat attra 
til den. Og ban fik virkelig ogsa fat i den, den 
liesterappe Apam Napat, der nede i s0ens bund!0se 
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dyb (Zamyad Yasht XIX, 45 if.). Hertil knytter 
sig nu (v. 55 ff.) sagnet om, hvorledes den kaekke 
Turanier Franrasyan tre gange sprang n0gen ned i 
Vourukasha for at gribe herligheden, men stadig 
skyllede s0eri den bort, sa at han ikke fik den fat. 

Det sidste sagn refererer sig til en af sagnhisto- 
riens politiske begivenheder, der imidlertid fik et 
andet udfald end her fortalt, idet Turaneren Afras- 
yab, om hvem talen er, virkelig fik magten i Iran, 
endogsa tre gange, og 0vede et msegtigt herred0riime, 
men da haii tilsidst blev fordrevet, kan man altsa 
forsavidt sige, at han ikke fik herligheden fuldt i 
hsende 6 ). 

Ogsa kampeii mellem ilden og dragen Dahaka 
liar man tydet politisk; traditionen ved meget n0j- 
agtig besked med, i hvilket arabisk dyiiasti kong 
Dahaka eller Zohak h0rer hjemme, og slangekongen 
Zohaks r8edselsherred0mme er en af Firdusis bedste 
episoder 7 ). Dette er nu iiaturligvis en rationalise- 
rende behandling af myten, men vist er det, at denne 
strid mellem ildeii og dragen end ikke i Avesta bar 
det fjerneste med naturbegivenheder at g0re. Sagens 
pointe er ikke, som i Tishtryayashteii, Vourukashas 
vande, men folkemajestaeten, som gemmer sig i disse, 
og Geldiier bar ret i at bemserke (Drei Yasht s. 33), 
at det mere er et kap!0b efter den flygteiide herlig- 
hed end en egeiitlig kamp mellem de to vsesener, 
der er tale om. Man kan imidlertid mene (som Da. 
L. Z. A. I, 86 v. 20), at vi allerede her har en politisk 
rationalisering af den gamle slangemyte, der m0der 
os i alle lande og sserligt i Indien i Indras store 
kamp med t0rkeslaiigen Vritra; og det skal ikke 
iisegtes, at pa de steder, hvor vi ellers traeffer Azhi 
Dahaka i Avesta, er vi nsermere ved den egentlige 
slangekamp. 

Thraetaona og Keresaspa, de to stserke sagn- 
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helte, er Avestas egentlige slangedrsebere. Om den 
f0rste hedder det (Yasht 9, 8), at ban drsebte slan- 
gen Dahaka, den trekseftede, trehovedede, sex0jede, 
tusindfoldstserke, overmsegtige , djaevelske Druj, de 
levendes voldsmand, som Ahriman liar skabt som 
den vseldigste djsevel til skade for de jordiske vsese- 
ner og de retfserdiges folk til fordserv. 

Om Keresaspa, den k011evsebnede ksempe, der 
senere under navnet Rustem blev Persernes Herku- 
les, hedder det i samme Yasht v. 9: 

Han, der drsebte den hornede slange, heste- og 
menneskesederen , den aBdderspyende gr0mie, over 
hvilken giften f!0d tommetyk og gr0n. Over den 
kogte Keresaspa sig middagsmad i en jserngryde; da 
blev det for varmt for den onde slange; den svedte 
og sprang frem under gryden, sa det kogende vand 
spildtes, og forskrsekket sprang den modige Kere- 
saspa tilbage. 

Dette er vistnok en anden slange end Dahaka, 
og et sagn, der har haft sin bestemte, for Perserne 
velkendte, men for os ganske dunkle, begivenhed. 
I Yasht 19, 37 if. , hvor de samme to slangekampe 
omtales med de samme ord som i Yasht 8, f0jes 
der flere varianter til, saledes om slangen Snavi- 
dhaka, der tsenkte saledes: Jeg er kun en unge og 
ganske lille, men nar jeg bliver stor, sa vil jeg g0re 
jorden til et hjul og himlen til en vogn og hente 
den hellige And ned fra paradis og jage den onde 
And op fra helvede, og de skal spsendes for mill 
vogn, den hellige og den onde And, nar blot den 
modige Keresaspa ikke vil sla mig ihjel. ' 

Her synes den kendte fortselling der ogsa 
findes hos Firdusi om den liden lindorm, der 
voxede sig stor og frygtelig, at stikke bag ved; men 
sagnet har fact en sserlig iranisk karakter og synes 
farvet af et vist folkeligt vid, der lader utysket g0re 
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kal pa den hele dualisme ved at spsende de stridende 
principer sammen i skaglerne. En vis kosmisk 
karakter kan man ikke frakende deniie slange, der 
g0r jorden til sit hjul og himlen til sin vogn. I 
Vedaen er det en uhyre best, der besorger verdens- 
omdrejnmgen. 

Sin fortsaettelse finder slangesagnet i den episke 
digtning, hvor det fortselles, at Feridun (Thraetaona) 
overrumpler slangekongeii Zohak i hans palads og 
vil drsebe ham, men pa engelen Sroshs ordre ii0jes 
med at binde ham til bjserget Demavand (Bund. 24, 
12; 70, 1. Justi), hvor han skal ligge, til han engang 
(hvad Avesta ogsa kender) ved tidernes ende, nar 
den store gudekamp nsermer sig, skal rive sig 10s 
og for andengang endelig fseldes af den opstandne 
Keresaspa. 

Disse trsek, der minder om Prometheus og eiidnu 
mere om Loke og Fenrisulven, frister os til at hen- 
f0re sagnet til det gamle indogermanske mytestof, 
og da det egentlig liar tabt sin mytiske karakter i 
Avesta og er gaet over i det episke, ja tildels i seven- 
tyrets stadium, er dette endnu en grund til at regne 
det for sare gammelt. I hvilken grad og i hvilken 
forstand slangekampen fra f0rst af liar vseret en 
naturmyte, og naviilig om slangen som den 
indiske Vritra liar vseret en t0rkeslaiige, derom 
skulde vi efter de iraniske beretninger slet ikke 
kunne have nogen mening, hvis der ikke i et ene- 
ste ord havde gemt sig en dunkel antydning deraf. 

Det er krigsgudens navn: Verethraghna, hvil- 
ket, efter hvad vi kan sk0nne, r0ber en gammel sam- 
menhseng med den indiske slangemyte : Indras kamp 
med t0rkeslan gen Vritra. Direkte knytter der sig gan- 
ske vist intet sagn om slangekampe til Verethraghnas 
mytekreds, men gudens navn vil kun kunne forstas 
af den, som kender Vritramyten ; ti iietop dette navn 
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f0rer Indra som tillsegsnavn , og betegnes derved 
som Vritradrseberen (vrtrahan = verethraghna) , og 
den persiske krigsgud kan ikke vsere kommet til sit 
navn i nogen anden egenskab. Vi n0des derfor til 
at tro, at kampen netop mod denne slange engang 
i fortiden liar vseret bans bedrift, eller med andre 
ord, at der bag Verethraghna skjuler sig en Indra. 
Og at dette virkelig er tilfseldet, syiies Pischel at 
have bevist, idet hail g0r opmserksom pa, at flere 
af de Avatara's, som tillsegges Verethraghna, ogsa 
h0rer til Indramyten, nemlig tyren, vsedderen og vild- 
svinet. Men samtidig ser vi, hvor fjsernt vi med 
denne gud star fra den oldariske mytekreds, og en 
Perser vilde ved ordet verethraghna lige sa lidt tseiike 
pa Vritra eller slangekamp, som vi Danske ved ordet 
tusm0rke tsenker pa Thurser eller ved torden tseiiker 
pa Thor. Han h0rte i ordet kun den sejrrige og 
tsenkte kun pa sin nationale krigsgud derved. 

Sit sikre og eneste sted liar den iraniske regn- 
myte i Tishtryayashten : hestekampen og t0rkedse- 
monens betvingelse, det er Avestas virkelige parallel 
til den indiske Vritramyte. 

Men dette viser os tydeligt nok, hvor langt de 
to folk allerede i tidlig tid liar staet fra hinandeii. 



IVlan kunde fristes til i Zamyadyashtens slange- 
kampe og vseddestrid at finde en iranisk parallel til 
Volsungasaga og de andre indogermanske skatterov- 
sagn. Hvis nemlig herligheden, rigsmajestseten, 
som der jages efter, kunde tsenkes som et klenodie, 
en skat af guld e. 1. ! Ti at den, som Fafiierguldet, 
forlener sin ejer med magteii, er sikkert nok, og 
ligeledes star det fast, at den ikke varigt kan be- 
siddes af nogen enkelt, men ma ga fra hand til hand. 
Som drageskat vilde herligheden betegnes ikke 
blot ved de krav, som dragen i selve dyst!0bet med 
ilden g0r pa dette magttegn, men ogsa ved det pa- 
faldende traek, at de, der vinder herligheden., efterat 
den er flygtet fra Yima, netop er de store drage- 
betvingere: Thraetaona og Keresaspa, og at deres 
slangekampe omtales udf0rligt i denne sammenhseng 
(ihvertfald v. 42 44). Endnu stserkere minder vsek- 
ker Yashtens sidste afsnit, livor det berettes, at her- 
ligheden flygtede ned i vandets dyb til Apam Napat, 
og at en advarende stemme (v. 58, 61) skraemmede 
Turaiiereii bort fra at gribe den; Irvortil der da f0jes 
den dublet, at den tilsidst tyede ned i flodeii Hae- 
tumant (ved Irans grsense), hvor den fandt sit ende- 
lige hvilested. Dette minder stserkt om Rhinguldets 
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sksebne, og Yashten sammenf0jer eiidogsa ligesoni 
Niebelungenlied drageskatmotivet med flodskat- 
motivet til en fremadskridende fortaBlling. 

Det er heller ikke umuligt, at disse gamle iiido- 
germaniske sagn engang i svunden tid ogsa bar haft 
deres sted pa iranisk jordbund, og at herligheden 
Jvareno oprindelig liar vseret tsenkt som et sedelt 
metal. Ti xathra vairya, serkeengelen, der i Avesta 
trseder sa stserkt frern som rigets genius, er til- 
lige metalleriies reprseseiitant, hvilket synes at tyde 
pa, at man i gamniel tid liar taenkt sig rigets ide 
udtrykt ved et malm. I selve ordet Ivareno kunde 
man (som dr. S. Sorensen liar foreslaet) vel finde det 
indiske navn for guldet: suvarha; ti dette ord, det 
skont farvede, er sikkert en folkeetymologi af et 
reldre svarna, der vilde betyde det glimrende, ly- 
sende og som, lyd for lyd, svarer til Ivareno 
ilrvertfald bed re end det af Geldiier foreslaede svar- 
nara (Drei Yasht s. 2). 

Imidlertid kan alt dette kun blive formodniiiger, 
ti ethvert direkte spor af, at Jvareno skulde vsere 
tsenkt som en guldskat, er forsvuiidet af Avesta. 
Den opfatter ufravigelig og traditionen med den 
Jvareno ikke som noget metal eller kleiiodie, men 
som en i 1 d eller et lyslegeme. Ordet Ivareno ma 
som Avesta-ord overssettes glaiis eller lys; det fort- 
sa&tter sig i Nypersisk dels i /err, majestset, dels i 
khurah, lumen divimim, mentem humanam illumi- 
nans, per quod regibus magnis et justis vis propria 
tribuitur. (Vullers). Avesta skselner mellem to Iva- 
reno' s: den kongelige (kavaem), der er de herskeiide 
personligheders symbol, og arvaretem, den uopnae- 
lige, der er hele det iraniske folks magttegn. Begge 
anrabes de (Siroze 2) under ildens (Atars) liturgi, og 
Darmesteter har sikkert ret i sin pavisning (1, 140 f.), 
at der allerede pa dette sted i Avesta findes antyd- 
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ninger af de udf0rligere forestillinger om foarend, 
som vi ellers kuii kender fra traditioiieii (Bundehesh 
17). Her tales der nemlig om tre slags ild: frobak 
eller farnbak (= Jvareno bag, heiiighedens guddom), 
som er prsesternes ild; gushasp, kongernes ild, og 
endelig b0iidernes ild (burzin mitro). Ildeii er altsa 
ikke blot en politisk faktor, men dens tredeling, der 
f. ex. hos Inderne har en rent rituel karakter, er 
endogsa foretaget efter et socialt synspunkt: hel- 
ligdommeii bliver de enkelte samfundsklassers shib- 
boleth, og den laveste af disse, bondernes, bliver 
ingenlunde darligst behandlet; ti Zarathustra^ selv 
bragte if01ge sagnet den tredie ild ned til dem fra 
det bal, der braender foran Ormuzd's trone. 

Her mserker vi nu ret forskellen mellem Persere 
og Indere. Ti Brahmanerne har stedse beholdt ilden 
for sig selv og gjort den til et prsesteligt patent, 
hvilket de udnyttede sameget mere, som offeret, hvis 
bserer ilden er, af alle blev anset for det hojeste og 
msegtigste i verden. 

Denne prsestevaelde og ofFersvindel har givet den 
vediske ildkultus dens prseg. Ilden er blevet en vir- 
kelig gud, personliggjort som gudernes sendebud og 
prsesternes herre, men tillige blev den, ved en pan- 
teistisk udvidelse af offerets magt, en altgennemtrsen- 
gende naturkraft og altbeherskende verdensguddom. 

For Iranerne derimod blev ilden, trods al dens 
hellighed, ingeii egentlig guddom og mindst af alt 
en personlig gud. Ejheller var det offeret, som gav 
ilden dens religi0se betydning. Avestas praktiske og 
moralske iiiteresse er her det bestemmende, og ilden 
bliver almsegtig som lutrende element, som det 
virksomste middel mod djsevelskab og urenhed. Ti 
renselsen er for Perserne, hvad offeret er for Iiiderae, 
og medens de prsestelige systemer hos disse sidste 
g0r ilden til semne for en spekulativ offermystik 
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uden grsenser, sa 10ber Magernes ildmoral ud i et 
ende!0st hygiejnisk pedaiiteri, der tilsidst endog gar 
langt mere ud pa at vserne ilden mod urenheden 
end at bruge den til at rense med. 

Trods denne betydelige forskel i de to folks for- 
hold til ilden er der dog gode grunde til at tro, at 
de i deres seldste, fselles kultus bar benyttet den pa 
samme made. 

Men at dette fsellesskab ligger langt tilbage i 
historien, ser vi bl. a. af det stserke faktum, at In- 
dere og Persere bar forskellige iiavne for ilden. Pa 
indisk bedder ilden agni, det latinske ignis, det sla- 
viske ogni forsavidt et gammelt og indogermansk 
ord. Dog kender Perserne det ikke ; de kalder ilden 
dtar, et ord, der vistnok ogsa for Vestindogermanerne 
bar haft gammel kultisk klang; derom vidner det 
latinske atrium, ildstuen, der i senere tid gjorde tje- 
neste som forstue, men i det gammelitaliske bus var 
et lille, sodet rum, bestemt til ildens pleje og til dyr- 
kelse af husguderne, hvis billeder opstilledes her. 
Latinerne alledte selv ordet atrium af ater, sort, fordi 
stuen var svsertet af r0g, og man bar til st0tte for 
denne etymologi henvist til det graeske (.teha&Qov, 
loft, tag, bus, storstue. Men atrium kan vaiiskelig 
komme af ater; hvorledes skulde afledningsendel- 
sen forstas? Endelsen trium, &QOV., er instrumental 
eller lokativisk. Det latinske atrium og det grseske 
[teha-d-Qov svarer som rum ikke til hinanden; og 
endelig er det sidste ords afledning af uekag eller 
Lishawio mere end tvivlsom; der findes (hvad dr. H. 
Pedersen oplyser mig om) en seldre sideform %(.ie- 
fa&Qov, som f0rer os i ganske anden retiiing. Ogsa 
Jul. Leumann afleder atrium af atar (Etymol. Wor- 
terb. d. sskr. Spr. Strassb. 1893. Diss.). 

Inderne kender salidtsom Latinerne ordet atar 

, men ogsa de bar bevaret det afledet i et par 
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forbiiidelser, af hvilke atharvan, ildprsest, er den 
sikreste. Men selve dette prsesteiiavn er gammelt og 
forgemt; det betegiier et prsesteskab fra svundne 
tider og ganske saerligt en enkelt: den. f0rste ild- 
prsest, en indisk Prometheus, der stjal himlens ild. 
Atharvaveda er tryllesprogenes Veda og r0ber os det 
trolddomsprseg, som har hvilet over disse praesters 
gerniiig. 

Heraf t0r vi maske slutte, at atar, der udenfor 
de iraniske sprog kuii har bevaret sig i kultiske 
sammenhsenge (i Armenisk dog vrb. azVem, at brsende), 
virkelig er det ganile indogermaniske kultusnavii for 
ilden ; og hvis der er nogeii pagt mellem ord og ting 
her i verden, tor man vel ogsa formode, at der, hvor 
ordet har bevaret sig sa rent, bevseger man sig ogsa 
i fortssettelse af den gamle ildtjeneste uden iioget 
kultisk brud eller afg0rende kultiske tilf0jelser. 

Denne formodning bekrsefter sig nu ved en sam- 
meiiligning med det indiske offerva3sen. Vedaerne 
har som alt beiwt en rituel tredeling af ilden, 
idet der ved enhver st0rre ofring tsendtes tre bal: 
husherreilden (garhapatya) , den egentlige offerild 
(ahavanlya) , der var viet guderne, og sydilden 
(daxihagni), der tsendtes imod ander og dsemoner. 
Denne sidste ild brugtes ikke til egentlige ofringer, 
men virkede blot skrsemmende mod dsemonerne, 
hvis opholdssted tsenktes i syden; men derved be- 
tegner den sig som den oprindeligste kultusild af de 
tre, ti pa de primitive religionstrin virker ilden blot 
ved sit lys og sin lue imod de dsemoniske magter 
og ikke til at fortsere offergaverne. De Isegges ved 
siden af ilden eller bringes guderne pa anden made 6 ). 

Oldenberg, der (Die Religion des Veda s. 336 ff.) 
iietop s0ger at pavise sydildens selde, henviser som 
st0tte for sin pastand om, at det primitive offer ikke 
bruger ilden som offerbringer, til Tylors meddelelser 
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om vilde folks offerskikke (Prim. Gultur. 3 II, 877 ff.). 
jVIaii ma virkelig ogsa forbavses over, hvor sent den 
egentlige offerild i virkeligheden optrseder i guds- 
dyrkelsen. De allerfleste ofre, sadanne folk bringer, 
lienlsegges til umiddelbar fortsering af guden (saledes 
som endnu almuetroens gr0d- og sm0rofre), ned- 
styrtes i vandet, i jordens k!0fter eller revner, gives 
til pris for vindene, henssettes til f0de for de hellige 
dyr e. 1. Til flod- og havguder ofrede Grsekerne 
endnu pa samme made levende eller d0de dyr, og 
Hannibal bar sig ikke anderledes ad 7 ). Den umld- 
delbare bespisiiing af gudebilledet har holdt sig fra 
den babyloniske Bels store offermaltider til vore dages 
Hinduisme. Overalt, hvor b 1 o d e t spiller en hoved- 
rolle ved ofringen, er ildeii ikke offerbserer, ti blodet , 
udgydes enten ligefrem pa jorden eller sm0res pa 
gudebilledet, stolper, stene eller vsegge. Sserligt i 
seldre offerskikke; menneskeofre f. ex. foretoges sa 
godt som aldrig ved opbrsending, og i de chthoniske 
eller animistiske ofre trseder ilden stserkt tilbage. 
Fremfor alt er Germanernes offerskikke et taleiide 
vidnesbyrd; ti hos disse benyttes opbrsending kun 
Yed dodeofret, ellers bestar ofringen i en .slagtning 
med blodsm0relse, og, livis det er dyreofre, i en 
festlig iiydelse af det kogte (aldrig stegte) offerk0d, 
der sydes i store offerkedler. Er det menneskeofre, 
skaffes ligene af vejen ved at hsenges op i trseer, 
ssenkes i sumpe, kastes i strandeii. End ikke den 
del af offerdyrene, som ligefrem sksenkes guderne, 
hestehovederne f. ex., opbrsendes, men stikkes pa 
stsenger i offerlundeii e. 1. en skik, der just i h0j 
grad bserer mserke af primitivitet. (Golther: Haiid- 
buch d. german. Myth. 1895. s. 559 ff. sserlig 567 f.). 
Nar guddommen, siger Tylor (s. 381), skal 
tage f0den eller ofrene i besiddelse, sa tsenkes dette 
at ske ved en optagelse af deres livssaft, deres lugt 
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eller smag, eller flygtige dele; eller nojagtigere be- 
stenit: deres and eller sjsel. Deii stoflige del kan 
d0 eller forfalde, kan tages bort, fortseres eller 0de- 
laegges eller simpelthen forblive ur0rt. 

I disse primitive forestillinger liar ogsa de ira- 
niske offerskikke bevseget sig. Herodot bemserker 
udtrykkelig, at Magerne, nar de ofre, ikke rejser 
altre eller tseiider ild. Offergodeii s0nderlemmer 
offerdyret og koger k0det; derpa udbreder hail fint 
grses, heist k!0ver, og Isegger alt k0det derpa. Nar 
han da liar henlagt det, synger deii hosstaeiide Ma- 
gier Theogoiiien . . . . og kort tid efter tager offer- 
goden k0det bort igen og handler dermed efter eget 
tykke (I, 132). Denne offerskik, eller ihvertfald det 
ubrsendte offer, har Perseriie bevaret geiinem tiderne; 
kuii ved et enkelt offer, zohr-i atash (Da. L. Z. A. II, 
154, 254), foretages en brsending, men kun af mave- 
nsettet, omentum, der i mange folks ofringer indtager 
en saBrstilling og ikke regnes for en k0dofring. Maske 
tjener, som Oldenberg formoder, den s0de fedtlugt 
som lokkemiddel for guderne, at de kan yide, hvor 
offerstedet er. 

I Herodots beretning ser Oldenberg nu en skil- 
dring af det oldariske offer, som Perseriie skulde 
have beholdt nogenlunde uforandret, medens Inderne 
liar udviklet en ny og st0rre offerteknik, idet de da 
isser er begyndt at brsende ofrene og derfor har 
inddraget husherreilden i kultus og skabt den egent- 
lige offerild (ahavanlya) som iioget ganske nyt. 

Han kunde have fundet en endnu stserkere st0tte 
for sin pastand pa selve Indiens grund i det. utvivl- 
somt sare gamle fsedreoffer, craddha-ofret, til de 
afd0des aiider. Her tsendes netop sydilden alene, 
og med deii udtrykkelige hensigt at fordrive de 
onde ander, og madofferet, kogte risboller, Isegges 
ned pa jorden pa afrevet graes, med b0ii om, at 
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-fcedrene vil komme og tage det; efter fuldbragt offer 
spises en af risbollerne af offerherrens hustru, de 
andre kastes i vandet eller pa ilden eller gives til 
en brahman. Nu t0r man ganske vist ikke uden 
videre slutte fra et andeoffer til et gudeoffer, men 
craddha-ofret giver os ihvertfald et billede af seld- 
gammel offerskik (ligesom Fravashiofret hos Perserne 
s. 82) og fortseller os, at ild og mad ikke har noget 
med hinanden at g0re pa dette kultustrin. 

Hvis Oldenberg nu har ret hvad jeg efter alt 
det foregaende synes, han ma have i, at husherre- 
og gudeofferild er senere indforte i gudstjenesten, og 
at offerild overhovedet er yngre end besvsergelses- 
ilden, sa ligger den slutning lige for handen, at 
Iranerne, som ikke kender offerilden, er b level 
staende ved den gamle djaevleild, uden, som 
Inderne, at danne ny alterkultus ved siden af denne. 
Det er da ogsa tydeligt at se, at den iraniske ild- 
kultus ikke har den fjserneste lighed med det indi- 
ske agnihoira, ildofret. Skal vi folge ligheder, hen- 
vises vi langt snarere til Vestindogermanernes arne- 
kultus, til Atriet, til Hestia og Vesta; her flndes en 
ild, der stedse bevares og dyrkes som selve det 
brsendende og beskyttende element, ganske som 
hos Perserne , medens Inderne, ihvertfald ved 
Somaofret, tsender ild ved brsendegnidning 3 ). I dette 
sidste punkt stikker en msegtig kultisk forskel. 

Hertil f0jer jeg nu uden betsenkning den sprog- 
lige gisning, at atar (*athar) ma have vseret det op- 
rindelige navn pa Indernes Sydild; ti dette sidste 
navn synes ihvertfald senere fremkommet ved den 
tilfseldige omstsendighed , at Arierne, da de kom til 
Indien, fik deres fjender mod syd og derfor gjorde 
dette verdenshj0rne til djsevlenes region, ligesom Ira- 
nerne det nordlige hj0rne, og daxihagni ma altsa 
forhen have haft et andet navn det, Perserne 
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beholdt som eneste navn for al ild, og det, Italerne 
sandsynligvis har haft som navn pa deres seldste 
kultiske ild. 

Til denne indiske atar har da den f0rvediske 
ildprsest atharvan h0rt, og at hail har bevseget sig i 
magiske, djsevlefordrivende formler, ser vi just af 
Atharvaveda'en, den man doch endlich aufhoren 
sollte den jiingsten der Veden zu nennen (Pischel) 4 ). 
Med den vediske kultus matte imidlertid denne prsest 
trsede tilbage for den prsest, der ledsagede ofringen 
pa dens forskellige stadier med sin recitation: offer- 
goden hotar, som bliver den vediske tids egentlige 
offerprsest. Atharvan'eii har da muligvis 10snet 
fra den rm betydnings!0se daxindgni efter sin be- 
svsergelsesprofession. faet navnet brahman, eller ma- 
ske ban er blevet fortrsengt af den officielle rigs- 
besvserger, der, om Pischel har ret 5 ), bar dette navn. 

I Iran derimod har prsesten beholdt ildprseste- 
navnet atharvan, hvilket stedse er bans rituelle a3res- 
navn i Avesta (ligesom sacerdos i den katolske kirke. 
Harlez), medens folket kaldte prsesterne efter deres 
stammenavii (deres Levitnavn) Mager; og saledes 
ogsa nutildags: mobed (mog-pali); som funktions- 
navn har dog det gamle hotar (zaotar; zot) holdt sig 
i den parsiske kirke til betegnelse af den prsest, som 
bes0rger hymnerecitationerne og derved indtager ho- 
vedstillingeii blandt prsesterne. 

I disse to prsestenavne, Atharvan og Zaotar, der 
altsa med kultusaendriiigerne har fristet sa forskellig 
sksebne, og i det faelles forhold til Atarilden har vi 
den sikre borgeii for, at fsellesskabet i den ariske 
fortid har vseret virkelig kultisk og ikke blot en del- 
agtighed i visse mytologiske ideer. 

Ogsa pa andre punkter har man s0gt dette fsel- 
lesskab, saledes fornemmelig i offerstr0elsen, det stra 
eller halm, som Inderne udbreder ved ofret til ssede 
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for guderne, og som de kalder barhis. Dette skulde 
efter fleres meiiing, til hvilken endnu Oldenberg 
slutter sig, vsere identisk med det avestiske baresman 
eller barsom, offerkvistene. 

Saledes som Oldenberg stiller denne samrnen- 
hseng op (Die Relig. d. Veda s. 342 ff.), tager den sig 
ved f0rste 0jekast meget plausibel ud: Barsom og 
Barhis er oprindelig det samme; i det gammelariske 
offer liar dette offerstra spillet en vigtig rolle, ti her 
pa har man heiilagt gudernes f0de; senere, i Indien, 
da man bragte dem denne ved ild, mistede offer- 
straet sin egentlige betydning; men man blev dog 
ved at udbrede det efter gammel skik og forklarede 
sig da sagen saledes, at det var et hyiide, man 
udbredte for guderne, og som man b0d dem tage 
ssede pa, medens Iranerne i deres gammeldags offer- 
sldk blev ved at laegge gudef0den derpa. 

Ser man n0jere til, er-der dog ikke et eiieste 
punkt, som passer i denne Oldenbergs sammeii- 
stilling. 

Sprogligt er det for det f0rste at bemserke, at 
baresman pa Sanskrit ikke vilde hedde barhis men 
barhman, hvilket formodentlig vilde blive til brahman. 
Reelt stiller sagen sig eiidnu vserre, ti Barsom er 
aldeles ikke stra og bruges slet ikke til offerstr0else, 
hvilket Herodot jo ogsa beskrev som flnt grses eller 
Mover. Baresman er kviste, kseppe, som med megen 
omhu blev skarne af visse trseer, skrsellede og pa 
andeii made reiisede til helligt brug. Saledes beretter 
Strabo ogsa, at de persiske prsester havde bundter 
af Tamariskegreiie tilrede ved offeret. 

Hvad deres brug aiigar, laegger Oldenberg megen 
vsegt pa verbet fra-star, der altid bruges om Bares- 
man, idet haii overssetter det udstr0 (altsa som 
offerstraet) ; men det betyder at udstrsekke, hvad 
man kan se af Yasiia 57, hvor denne udstrsekiiing eller 
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opraekning af kvistene i forskellige antal og laengder 
omtales udf0rligt, ligesom Strabo ogsa siger, at disse 
stave holdtes frem for ilden. Vi ser heraf, at det 
bar vseret en slags bedesta^e, som Magerae har 
haft i handen under offeret enten for dermed at tselle 
eller prsecisere deres bonner, eller i det hele taget 
synligg0re deres fromhed raed. I det indiske offer 
vilde Barsom derfor have sin parallel ikke i Barhis 
men i den kost af Kucagrses, som kaldes Veda, og 
som prsesten har i handen under ofriiigen, og som 
brugtes til forskellige ting. Noget fsellesskab mellem 
Barsom og denne Veda kail man i0vrigt ikke pavise, 
og man skulde hellere fliide parallelen til Barsom 
pa vesteuropseisk grund i de grseske og romerske 
bedestave, eller, om man vil ga meget vidt, i de 
stavorakler, som der berettes om fra det hedenske 
Germanien. Ti at Magerne spaede med stave, be- 
retter Dino (se Windisehm. Zor. St. 276 n.), og denne 
bemserkning leder os maske pa sporet til Barsoms 
oprindelse, nemlig til en tryllevand, enten en 
onskekvist (sadan som Hermesstaven jo oprinde- 
lig. var det) eller manekseppe, hvormed man har 
fordrevet de onde ander ved Iranernes primitive ild- 
offer. I sidste tilfselde kuiide den bestandige biii- 
den i bundter maske finde sin forklaring. Men 
ihvertfald f0rer alle sandsynligheder os meget langt 
fra offerstraet og fra Oldenbergs formodninger om 
dette. 



Den kultusspaltning, der indtradte, da 0starierne 
forlod den gamle gudstjeneste med dens Atar og 
gudemaltid og dens besvsergende ildprasst, medens 
Vestarierne blev staende ved alt dette, liar haft meget 
vidtraekkende betydning for begge folk. For Inderne 
begyndte med de nye altre et stserkt og broget offer- 
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liv, der ikke blot bar givet prsesterne deres uhyre 
sociale magt, men sikkert ogsa bar fremmet religio- 
nens polyteistiske udvikling, idet det materielle for- 
hold til de enkelte guder, deres bespisniiig og for- 
lystelse, tradte i forgrunden og forbandt sig med 
Indern.es folkeliv og samfundsorden til en kompakt 
-folkereligion. Indernes fantasi og digteriske gaver 
kom denne udvikling til hjselp og omgav gudever- 
denen med en frodig mytologi, der blev det indiske 
folks andelige grundejendom, og i hvis sk0d bade 
dets digtekunst og filosofi fostredes. 

Medens Inderne fortaber sig i denne store gude- 
verden, bliver Iranerne staende ved den nedarvede 
djsevleild og skulde derved synes ford0mte til at 
stagnere i den primitivitet, som deres livfulde frsen- 
der med sa raske slag hsevede sig op over. Det 
kan da heller ikke nsegtes, at der over den persiske 
religions kultiske side bestandig kom til at hvile et 
prseg af forhistorisk stivhed og sengstelighed, der 
tager sig des fattigere ud sammenholdt med de indi- 
ske ofres festlighed og poesi. Men den styrke la 
der i den gamle ild, at den var tsendt mod djsevlene, 
og ved denne protest mod morkets rige blev Perser- 
nes tanke staende, salsenge Atar brsendte. Skal man 
s0ge et udgangspunkt for den dualisme, der 
gennemtrsenger al Parsisme, da er det sikkert bedre 
at s0ge det her end i de naturkontraster og folke- 
kampe, af hvilke man hidtil bar villet deducere tve- 
dragten mellem Ormuzd og Ahriman. Sadanne for- 
hold kan have deres betydning, men vil vanskelig 
blive det konstituerende i en religion ti de findes 
sa mange steder uden at afssette noget Religi0st. Den 
kultiske sfsere derimod, hvori et praesteskab og et 
menighedsliv bestandig er tvunget til at bevsege sig, 
vil sjseldeiit undlade at afssette myter eller Iseresset- 
ninger. Som i Vedaverdenen myterne bliver frugten 
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af offergodens travle virksomhed, saledes kuiide det 
barske tvedragtsdogme udfolde sig af ildprsestens 
ensformige varagtighed over ildens renhed og ander- 
nes besvsergelse. Men grunden til, at ban ikke ved 
denne evindelige stirren pa det samme sank ned i 
gold magi og ildfetichisme, men at ban hsevede sin 
religion til en oph0jet og tankestasrk etik den 
ma naturligvis s0ges i Iranernes gode forstand og 
stserke karakter og i de store livsopgaver, som kul- 
tur og politik tvang dem ind pa. Og her kan da 
ogsa de strengere naturforhold have faet betydning 
ved at kraeve arbejde og hserde viljeii og give sindet 
mindre yppighed og st0rre alvor. 

Vil man driste sig et skridt laengere ned i pro- 
blemet og sp0rge om, hvorfor Iranerne da ikke 
fulgte med i den kultiske udvikling, som fjaernede 
Inderne fra dem, sa kunde man enten formode, at 
0stfolkene optog eller udviklede en dyrkelse af guder, 
som deres vestlige frsender ikke kom i beiwing med 
eller ikke vilde vide af, og som medf0rte disse nye 
altere, men man kunde ogsa s0ge grunden i en 
aversion mod selve den kultiske skik, mod k0d- 
bra^ndingen. 

Og denne sidste kan have udviklet sig ganske 
efterhanden hos 0starierne uden egentlig at vsere 
fremkaldt af nogen ny kultus. Her er det vserd at 
bemserke Oldenbergs antagelse, at overgangeii fra 
den primitiv-ariske til den vediske offerskik skete 
ved, at man ta3ndte bal for ved opbrsending at 
fjseriie det brugte ofFerk0d, og at denne skik, 
efterhanden som den vandt hsevd, blev en integre- 
rende del af offeret og tilsidst den egentlige frem- 
baBring. Denne hypotese fremssetter Oldenberg selv 
med et vist forbehold ; men i virkeligheden bekrsefter 
den sig stedse stserkere, jo dybere man ransager 
offervsesenet. Hvad vi bar h0rt om Germanernes 
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ofre tyder pa, at man efter blodudgydelsen kun var 
betsenkt pa at skaffe ligene afvejen ved ophsengning 
eller iiedsaeiikning, ja selv offermaltidet far i denne 
sammenhseng en vis karakter af praktisk bortfjser- 
nelse. Ved det indiske craddha-offer ser vi opbraen- 
dingen kun som en af flere mulige fjsernelser; de 
ofrede risboller kan ogsa kastes i vandet eller 
spises af Brah'manen, og hvad Tylor siger om 
det ofrede k0d, at the solid part enten kan kastes 
bort eller spises eller tilintetgores eller simpelthen 
lades mwt, bekrsefter Stengel fra grsesk side med, 
at dyret bliver slagtet und dann verbrannt oder 
auf aiidere Art vernichtet (anf. skr. s. 93). 

Jeg tror, Oldenberg her bar angivet et synspunkt 
af den allerst0rste rsekkevidde. Den rituelle fjsernelse 
af offerets tilbeh0r er en velkendt sag ved alle ofrin- 
ger og bliver altsa det simple princip, hvoraf bade 
brsendingen og maske endogsa mange offermaltider 
liar udviklet sig. 

Men hvis overgangeii til det vediske brsendoffer 
er sket ad denne vej, sa er det muligt, at Iranerne 
bl. a. er blevet stansede pa dette punkt ved deres 
forestillinger om ildens ubesmittelighed , der ikke 
tilled den at bringes i forbindelse med d0dt k0d 
en tanke, der i den udviklede Avesta blev et af reli- 
gionens ur0rligste punkter. 

Og det er da ikke umuligt, at der bar vseret en 
lokal grand til denne Vestariernes sserlige serefrygt 
for ilden. Det er en almindelig antagelse, der ogsa 
synes rimelig, at det ejeiidommelige naturfsenomen, 
der optraeder i egnene fra Kaukasus og ned om det 
kaspiske hav: de gasagtige jordflammer, bar 0vet 
nogen indflydelse pa Iranernes ilddyrkelse. Endnu 
den dag idag fremkalder disse msegtige lygtemsend 
begejstret kultus pa indisk grand, hvad man kan 
se af R. N. Gust's skildring af valfarterne til Iwala 



136 Jordilden. 

Mukhi; i Baku selv, hvor templer findes for denne 
ilddyrkelse, er iveren nu d0ende, og prsesten saelger 
sin helligdomspart til de fremrykkende petroleums- 
vssrker (se Journal R. Asiat. Soc. 1897. 318). 

I Irans oldtid bar Atropatene, der vistnok er 
Zarathustrismeiis udgangspunkt, vseret en af skue- 
pladserne for dette naturfsenomen. Provinsen liar 
da ogsa sit navn deraf ; selv af den senere fordrej- 
else adarbaijan ser man, at Perserne har beholdt 
forestillingeii om, at dette land er et ildsted (cha- 
zan al nar. Yaqut I, 172). Sagneiie, der knytter sig 
til den hellige ild, henferes ligeledes til disse egne. 
Da den navnkundige Kai-Khusrob, siger Bunde- 
hesh (17, 7), vilde odelsegge afgudstemplet ved s0en 
Chekast, satte kongeildeii Gusliasp sig pa manken 
af bans best og forjog morket og gjorde lyst, sa at 
ban kunde se at 0delsegge templet. Denne Chekast 
s0 er den nuvserende Urumia s0 i Adarbaijan, der 
efter seldre beretninger skal have vseret en varmt- 
vandss0. Af s0ens iiavii afledes bynaviiet Shiz, hvor 
Gushasp-ilden havde sit ber0mteste og rige tempel, 
indtil kejser Heraklius 0delagde templet og slukkede 
ilden. Det er dette Shiz, der sandsyiiligvis var Za- 
rathustras f0dested. I traditionens beskrivelse af den 
hellige ild (Rivay. J. D.): den brseiider uden brsend- 
sel og slukkes ikke af -vaiid, finder Darmesteter 
(L. Z. A. I, 156) et vidnesbyrd om, at disse hellige 
flammer er en naturild, feux de volcan ou feux de 
naphte, designes d'avaiice par leur apparition mer- 
veilleuse et leur eternite a la veneration des fideles. 

Denne lokale helligdom kan, idet den optoges 
af Vestarierne, have givet st0det til, at de ikke vilde 
fjserne offerk0det ved opbrsending sadan som de 
0stligere stammebr0dre, at de overhovedet modsatte 
sig en kultusudvidelse, der vilde besmitte den hel- 
lige ild. 
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Vi liar med andre ord med to slags ild at g0re 
i Avesta: den ariske alterild (aiar), den seldste guds- 
tjenestes tryllebal, og den saerligt iraniske naturhel- 
ligdom, der forbandt sig med politisk-sociale fore- 
stillinger og blev til herligheden (Ivareno). Denne 
sidste skulde det da vsere, som allerede i sin pri- 
mitive iiaturskikkelse bar virket standsende pa Ira- 
nernes kultiske udvikling; men sikkert til bade for 
religionen: den bar befriet dem fra en prsestevselde 
og et polyteistisk offervseseii, som i Isengden blev 
Inderne til skade, og liar indirekte tvunget Iranerne 
til at s0ge deres religiose udvikling i et andet spor 
end det kultiske, i de teologiske og moralske ideer, 
hvis reiihedsideal renselsesilden maske bar tjent til 
at forberede. 



JLJen sammenhseng, der bestod, og den afstand, 
der udviklede sig mellem den iraniske og indiske 
religion, strsekker sig belt ind i den h0jere gude- 
verden og robes af guderries artsnavne. Begge folk 
kender iiavnene asura og deva som betegnelse for 
de overnaturlige vseseiier; men medens Iranerne bar 
gjort det f0rste af disse ord (i formen ahurd) til 
deres h0jtideligste gudenavn og det andet (daeva) 
til en betegnelse for djsevlene, bar ordene haft om- 
trent den omvendte sksebne i Indien, idet deva er 
Vedaernes mest brugte betegnelse for guder, og asura, 
som oprindelig var et meget servserdigt gudenavn, 
senere (fra Brahmana' ernes tid) er sunket lied til at 
blive et djaevlenavn. 

'Denne mserkelige modsa3tning ledede tidligt M. 
Haug pa den formodning, at der her skulde fore- 
ligge en konflikt mellem de to folk og deres reli- 
gioner (Essays 3 ed. West 267 ff.): Ahura'erne var 
Iraneriies guder, Deva' erne Indernes, sk0nt disse 
ogsa kendte asuriske guddomme. Tvistigheder mel- 
lem nabofolkene, saledes som de n0dvendigvis ma 
opsta under usikre samfundsforhold, f0rte efterhan- 
den til, at man fra begge sider opfattede modstan- 
derens guder som dsemoner, og den religi0se tvedragt 
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f rte nu alter til, at frsendefolkene endyderligere 
fjsernede sig fra hinanden. Ja Haug vil endogsa 
vide, at selve Zarathustra bar rettet sin polemik 
mod de indiske Devas, forksetret og fordjaevlet dem, 
og derved uddybet den nationale spaltning, medens 
der omvendt i Brahmanaerne skulde findes beret- 
ninger om kampe mellem Dever og Asurer, som 
bar den samnie politiske baggrund. 

Denne Haugs pastand, der i sin tid vakte sa 
stor opmserksomhed, er imidlertid ikke holdbar, 
hvad bl. a. Tiele bar pavist meget tydeligt (Gesch. II, 
61 f. 146 147). Skal der tales om noget brud mel- 
lem folkeiie, da er det ihvertfald sket Isenge f0rend 
de var nat til politisk eller teologisk selvstsendighed. 
Nogeii fejde mellem Veda- og Avestafolk er der intet- 
steds spor af. Hverken Vedaer eller Brahmanaer 
rober pa noget punkt keiidskab endsige fjend- 
skab til Zarathustras laere , og hvad der kunde 
tyde pa Vedafjendskab i Avesta, er kim nogle enkelte 
indiske gudenavne, der er blevet djsevlenavne, der- 
iblandt Indras; men de er alle abenbart senere 
tilfojelser til systemet uden arkseologisk interesse. 
Ogsa de slutninger, Haug bar villet drage af ordet 
kavi, der i Vedaerne findes som prsestebetegnelse, i 
Avesta som navn for fyrsteslsegter, bar vist sig uhold- 
bare. 

Hertil kommer det holdepunkt, som Avestas 
egen omtale af Daevadyrkerne giver os. Ordeiie 
daeuayaza og daevayasna anvendes ganske vist ofte 
i rent moralsk forstand om onde og ugudelige men- 
nesker (Vend. 8,31; 19,25; 29), om dem, der inden- 
for menigheden selv vil hjemfalde til dommen; men 
af forskrifterne i Vend. 7, 36 om at nye Isegekure skal 
proberes pa Daevadyrkerne, erfarer vi, at disse for- 
nemmelig ma vsere udenforstaende, fremmede, som 
Man allerede i levende live nied lethed kan skselne 
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fra de troende. At Daevadyrkerne ligefrem er fjen- 
der, hvis overfald man ma befrygte, ser vi afYasht 
11, 4; og hovedstedet Yasht 9, 29 ff., hvor de omtales 
som Vishtaspas fjender, bensevner disse folkeslag 
enkeltvis og angiver deres geografiske sted. De 
navne, der findes her: Hyaona og Varedhaka, 
henviser os til det nordlige Iran, og Mazana, der 
ofte nsevnes som Daevadyrkernes sserlige tilholdssted, 
angiver nsermere sydranden af det kaspiske hav: 
Mazanderan, som dette hedenskabs hovedarnested. 

Vi ser med andre ord konflikten mellem Ahura- 
og Daevadyrkere for!0be pa Irani sk grund uden 
noget mellem vserende med Indien, og vi henvises 
dermed, nar vi vil efterspore kampene mellem Asu- 
raer bg Devaer og trsenge hid i disse enkelte gude- 
familiers iiatur, til at betragte landene hvert for sig, 
hvori kampen har staet 1 ). 

Lettest lader den sig overskue i Indien. I Veda- 
erne er asura et gammelt gudenavn. Om dets be- 
tydning kan der ikke vsere tvivl; det ma betyde 
herre ; saledes ogsa det avestiske ahura. Prof. V. 
Thomseii har gjort mig opmserksom pa, at den i 
Midtrusland talte, finske dialekt, Mordvinsk, har 
et ord: azor, azoro, for herre, hvilket kunde taen- 
kes at vsere et skythisk laneord ; dog vilde det svare 
til lydformen asura og ikke til det iraniske ahura. 
Med oldnordisk dss eller keltisk cesus mener samme 
forsker, at det ikke kan have forbindelse. Den tra- 
ditionelle afledning af -\J as == esse er altfor abstrakt 
og fastholdes ikke mere. 

Asura er i strseng forstand hverken noget egen- 
navn eller slsegtnavn for vediske guder, Kim i det 
lidet brugte navn Dyaus Asura eller Fader Asura 
nsermer det sig til at blive iiomen proprium, og 
nogen egentlig gudefamilie, sadan som Adityaerne, 
bliver Asurerne aldrig. Snarere er ordet et slags 
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tillsegsnavn, som man giver en hel del guder for 
dermed at tillsegge dem en vis servserdighed eller en 
ganske speciel karakter. 

^Ervserdighedsprseget hos Asuraerne er umisken- 
deligt, men kun i den forstand, at der tilkendes dem 
en h0j aelde. Man far ofte indtryk af, at disse 
guder har haft deres bedste tid i en fervedisk peri- 
ode og nu er pa retour. Saledes navnlig Dyaus Asura, 
der kun er rudimentser iVedaen, Mitra, som er pa 
kendeligt tilbagetog, for ikke at tale om Adityaer 
som Bhaga og Aryaman, hyis navne nsesten kun er 
bevarede i gudelisterne. Da der nu tillige i Rigveda 
forekommer sange (som X. 124; IV, 42), hvori Ahura- 
ernes tydeligste reprsesentant Varuna pastas forgseves 
at ka3mpe mod Devafyrsten Indras overmagt, sa har 
man heraf sluttet, at Asuraerne over hele linien er 
blevet fortrsengt af en yngre, eller senere opkommen, 
gudeslsegt Devaerne; og nar man i sene Vedasteder 
og i Brahmanaerne ser Asurerne optrsede som lige- 
fremme dsemoner, sa slutter man, at denne forned- 
relse blev det afsatte gudedynastis sidste sksebne. 

Disse slutninger kan have nogen berettigelse, 
men slar dog ikke ganske til. Ahuranavnet tilfalder 
nemlig i Veda ikke blot de vigende guder, men ogsa 
guddomme, der bestandig i hojeste grad star i for- 
grunden, nemlig Agni og Soma, ja selv Indra, den 
egentlige Rig-Veda-gud, beiisevnes af og til asura. 
Og hvad Varuna angar, da er han sa lidt sat fra 
bestillingen, at liaii snarere ma betragtes som en 
meget h0jtstillet Vedagud, og at exegeterne endnu 
kan strides om, hvorvidt det er ham eller Indra, 
der i de omtalte vseddestrids-sange far overkomman- 
doen. 

De ophojede sider ved Varuna er ofte blevet 
fremhsevet. Han er en streng og alvorlig gud. Han 
har lovene i sin hand og forvalter dem med retfser- 
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dighed. Han ser alt, horer alt, er allevegne tilstede 
og ved, om man lystrer eller krsenker bans vilje. 
Hans love er ikke blot naturloye, men ogsa ssede- 
love; bans straffe har derfor moralsk vserdi eller er 
ihvertfald udtryk for et vist opsyn med memieskeiie. 

Men Varuna-billedet har ogsa sin revers. Sa 
meget ban end kaldes retfserdig, er 'ban dog faktisk 
ret lunefuld i sin strsenghed og en herre, man ma 
omgas med forsigtighed. Ti ban har sin lyst af at 
lokke meiineskene i syiideiis snare og rammer dem 
da med skjulte straffe 2 ), bl. a. med den frygtelige 
vatersot, over hvilken ban i sin egenskab af van- 
denes gud har radighed. Hans allestedsnservserelse 
har derfor en ret uhyggelig karakter, og den iiidiske 
faritasi udmaler ham da ihvertfald senere heller 
ikke tiliokkende : gusten og skaldet, med rindende 
0jne og udstaende tsender. 

Disse to rsekker af egenskaber lader sig imid- 
lertid meget godt forene. Varuna g0r indtryk af at 
stamme fra begyndende kulturforhold. Meiineskene 
lever endnu halyt primitivt, aBiigstelige, uden fod- 
fseste, klyngeiide sig til de retsformer, hvormed de 
betrygger deres samfundsliv. Derfor g0r de det til 
deres guds h0jeste hvserv at vage strsengt over denne 
samfundsorden og b0jer sig under ham med frygt 
og bseven, men dog med tillid til, at ban vil vsere 
den Retfserdige huld. 

Den h0jere side af Varunas vsesen deler ban 
med Adityaerne, den snsevrere slsegt af asuriske rets- 
og familieguder, til hvilke-n hail h0rer, og i hvilken 
isser Mitra er en typisk vogter over troskab i pagt- 
slutninger og overenskomster. Her er udgaiigspunk- 
tet for den forsedling af de asuriske guddomme, som 
vi oplever bade i Veda, i Mitras og Varunas hymner, 
og i endnu h0jere grad i Avesta. 

Men den rest af lumskhed og skadefryd, der 
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endnu hsefter ved Varuna, er ikke mindre et segte 
asurisk traek og tilknytningspunktet for Asurernes 
dsemonisering. Eller rettere: der er bestandig ved 
disse guddomme iioget dsemonisk, som bevirker, at 
hvor de ikke gores til genstand for en sserlig etisk 
udvikling, kommer de til at sta som djsevle- eller 
troldagtige figurer. Oldenberg liar (ligesom allerede 
Geldner. Ved. St. I, 139 ff.) prsesiceret denne side af 
Asurernes natur ved at g0re opmserksom pa, at be- 
grebet mayo, bestandig er knyttet til Asurerne, og at 
asura egentlig er et tillsegsnavn til enhver guddom, 
der benytter sig af maya. Og med dette ord beteg- 
ner Inderen den skjulte magt, den trolddomsagtige 
list, hvormed ildesindede vsesener (vaere sig menne- 
sker eller guder) efterstrseber menneskene, eller hvor- 
med overnaturlige vaesener udfolder deres hemmelig- 
hedsfulde krsefter. Maya bar bos hojtstaende Asurer 
som Varuna -udviklet sig til at blive en stor og sedel 
kuiist, og i senere indis,k spekulation bliver maya 
det msegtige udtryk for verdensillusionen ; men hos 
de indiske Asurer er det samme ord dog navlemser- 
ket, der rober os deres sammenliseng med primitiv 
kultur og trolddomsagtig kultus, og som antyder for 
os, at nar Asurerne endte som dsemoner, sa er det, 
fordi de ogsa begyndte som dsemoner, og at de sna- 
rere er blevet til oiide ander ved en stagnation end 
ved et forfald. (Die Relig. d. Veda. 163; 293). 



De indiske devas kan enkeltvis blandes sammen 
med Asurerne, idet guder som Soma og Agni kan 
bsere bade Deva- og Asuraprsedikat; men som bellied 
adskiller Devaslsegteii sig bestemt fra Asurerne ved 
hele sit fysiognomi. De liar iiitet af disses skumle 
oldtidsprseg, men heller ikke deres juridiske eller 
etiske anlseg. Iiidra fselder fjender i kampen, Va- 
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runa Yager over lovene, hedder del i vseddestrid- 
sangen (IV, 42). Devaerne g0r indtryk af at h0re 
riddertiden og fortrinsvis krigerkasten til. De ei 
ikke blot krigerske og ksempende, men de optrseder 
med herlighed og lysende pragt. Ogsa forholdet til 
disse guder er lyst og frit, stundom endogsa muntert; 
man f01er sig tryg og vel ved magt og frygter ikke 
guderne mere, end at man kan tumle sestetisk med 
dem og deres myter; man guddommeligg0r naturen 
i poetiske hymner, der ikke er uden sksemt og fri- 
volitet. De fleste Devaer er ligefremme lysguder. 

Selve Devaernes navn henviser os til lysverde- 
nen; det blev forhen afledet af verb, div, lyse; rig- 
tigere dog af subst. dyu, himmel; sikrest overssettes 
det med himmelsk. Det er et seldgammelt indo- 
germanisk ord, der pa de forskelligste steder i racen 
er blevet den 0verste betegnelse for gnder: grsesk 
Zsvg og ^iGJvq, latinsk deus og divas, lithauisk devs 
og kymrisk dia, germansk zio, Tyr, og oldnordisk 
tivar (det seldste, kun i poesien bevarede ord for 
guderne), ja selv i slavisk, hvor deua-ordet ikke findes 
som gudebetegnelse, men kun det i Avesta ogVeda 
tilbagetrsedende (men i persiske kileskrifter hyppi- 
gere) baga, bhaga, russ. bog, trseffer vi dog et ord 
divu (mirabilium), der maske kunde vsere en rest af 
det gamle gudeord. 

Allerede dette sproglige forhold ma betrygge os 
med hensyn til Devaernes a3lde; men ogsa blandt 
de deviske guder er der ihvertfald en, som ved sin 
skikkelse r0ber sammenhsengen mellem indisk og 
europseisk mytologi: Indra nemlig, Manden, som 
bans navn betyder (== dvqQ-dvdQOS, Jacobi), der ved 
sine emblemer, sin karakter og sin adfserd i sa pa- 
faldende grad erindrer om Thor, at man ikke b0r 
tvivle pa, at vi her har en urindogermanisk luftgud 
og kampgud for os. 
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Nar Devaerne nu, trods denne aelde, g0r indtryk 
a.f f0rst at vaere komne ret til magten pa et tids- 
punkt af den indiske historic, da de gamle Asurer 
som Dyaus og Mitra, Aryaman og Bhaga havde ud- 
spillet deres rolle, da kan dette enten tsenkes sket 
derved, at saerligt krigerske stammer, der fra gammel 
tid bar vaeret Devadyrkende, bar trsengt sig i for- 
grunden, eller at krigerkasten, der ihvertfald havde 
Indra til kastegud, liar gjort sig gseldende og 0nsket 
sine guder foretrukne. Eller endelig: samfundsfor- 
holdene, kulturudviklingen kan have medfort, at de 
primitiyere forbunds- og familieguder bar mistet deres 
betydning (og kun .bevaret den, hvor en enkelt, som 
Varuna, naede til en h0jere udvikling), og at lys- 
guderne med deres abnere siiid og rigere kultus bar 
passet bedre til tiden. 

Imidlertid vil Pischel (Gott gel. Anz. 1894. 418) 
pavise, at ordet deva ikke altid i Vedalitteraturen sa 
ubetinget betegner et lysvsesen eller en h0jere gud- 
dom. Han henviser til det et par steder i Rig- Veda 
forekommende udtryk gignadeva; at i et par Yajus- 
texter bhu.ta'er (Va3sener, ogsa uhyggelige) forklares 
som deva bhiiiah, og at Somaens storhed bestar i, at 
den kender begge slags Devaer (devanam ubhayasya 
janmano vidvan), 

Af disse fa data slutter Pischel, at deva oprinde- 
lig ikke bar vseret nogen distingveret gudebetegnelse, 
men at dets reelle grundbetydning snarere er dae- 
mon (selv om 'denne daemon efter ordets lydelse vel 
ma anses for himmelsk); og det ma altsa vaere en 
saerlig udvikling, som bar f0rt Devaerne op pa det 
h0je og lyse stade, som vi i almindelighed ser dem 
indtage iVedaerne. 

Samler vi nu vore indtryk af asura-defa-forhol- 
det i Veda, bliver det f01gende: Begge arter af 

10 



146 Iraniske Devaer. 

guder bar vseret dyrkede fra gamniel tid blandt de 
oldindiske stammer. Asurerne liar med deres halvt 
magiske halvt juridiske prseg i seldgammel tid nydt 
udbredt kultus, og iiogle bar i etisk udviklet skik- 
kelse bevaret denne; men de fleste aiidre er blevet 
stikkende i deres trolddomskarakter og betragtede 
som onde ander. Devaeme bar under forhold, som 
vi ikke kender, for en del udviklet sig til krigerske 
lysguder og bar i den vediske riddertid naet en hoj 
grad af popularitet. Fra denne deres magtstilling 
beksemper de de lavere, trolddomsagtige Asurer, men 
ma til gengseld finde sig i hsevdvundne og h0jere 
udviklede Asurers stalbroderskab. 



Hos de iraiiiske folk bar der, ligesom i In- 
dien, vaeret drevet asurisk og devisk kultus. Men 
de to gudsdyrkelser bar ikke, som i Iiidien, faet lov 
til at blan.de sig og fylde den religiose kodex med 
snart asuriske, siiart deviske hymner eller endog 
med guder, der bade er asuriske og deviske. Ira- 
iieren er miiidst af alt, saledes som Inderen, syiikre- 
tist; ban falder ikke pa knee for alt, hvad der kal- 
der sig gud; holder sig til sine egne, forksetrer de 
andres. Da iiu Ahura- og Daevadyrkelsen i Iran bar 
vseret fordelt pa forskellige stammer, bar de ogsa 
hver holdt strsengt pa sin religion og er endt i reli- 
gi0se konflikter. Ahuradyrkelsens knudepunkt fin- 
der vi ved den tid, Zarathustra optrseder, i det nord- 
vestlige Medien: Atropatene og Airyanem vaejo, der 
begge nsevnes som hellige lande ; her ma den hellige 
flod Dareja s0ges og her ligger den gamle helligdom 
Shiz. Daevastammerne ma, som pavist, fornemme- 
lig s0ges i Mazeiideran syd for det kaspiske hav, 
altsa ganske tset ved. Over store territorier synes 
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de fejdende religioner ikke at have strakt sig; langt 
snarere far man indtryk af et smaligt stammeksevl. 
Tset ved Ahuradyrkeren bor Daevadyrkeren, hed- 
der det i en af Gathaerne, og disse sange indeholder 
indgaende bestemmelser om, hvorledes Ahuradyr- 
kerne skulle vserne den nyomvendte mod fortrsedigel- 
ser 'fra haiis tidligere, daeviske, trosfsellers side (Yasna 
46, 5). Saledes kan der vel vsere tale om en ahurisk 
propaganda blaiidt Daevadyrkerne, men at den sam- 
lede folkemasse, som Zarathustra optrseder i, skulde 
vsere daevisk og f0rst ved ham skulde vsere gjort 
Ahuradyrkende, derom foreligger der ikke det mind- 
ste ; bans bedrift har snarere vseret en udvikling og 
skserpelse af den bestaende Ahuratro, hvorved den 
blev det, man kunde kalde avestisk, og en derudfra 
f0rt polemik mod de Daevadyrkende naboer 3 ). 

Hvor vidt 1 Ahuratroen nu havde bragt det pa 
egen hand, f0rend profeten kom til, derom kan vi 
ikke vide ret meget, da vi jo kun kender den i dens 
avestiske form. Vor sikreste gisning er vistnok den, 
vi allerede har anstillet om dens kultus, at den var 
af en djsevlebesvsergende, gammeldags art, bundet 
til Atarilden og dens fattige ceremoniel. Vi s0gte at 
vise, at denne tilsyneladende lavtstaende kultus i 
virkeligheden egnede sig bedre for udviklingen af et 
h0jtstaende gudsbegreb end en rigere udformet offer- 
teknik kunde have gjort, idet den ihvertfald holdt 
sig fri for de til en sanselig og vindesyg polyteisme 
f0rende offerskikke. Men den h0jde, hvortil de 
ahuriske gudsbegreber haevede sig, er selvf01gelig 
ikke forklaret med denne negative omstsendighed. 

Vi ma, for at forsta den, erindre den udvikliiigs- 
mulighed, som de asuriske guddomme af Aditya- 
slsegten iiideba3rer, og som i Indien f0rte til daiinel- 
sen af etiske guddomme som Varuna og Mitra. 

Allerede de Vedasange, der i almindelighed hen- 

10* 
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vender sig til Adityaerne, r0ber sadanne muligheder 
og g0r os bekendt med den ejendommelige forbin- 
delse af nioralsk ophojethed og arvagent politiregi- 
mente, som er disse guddommes sfsere. Saledes 
R. V. II, 27, 14. 

Aditisonnerne, oldkougerne, 
jeg vier denne sang ved offersm0rret, 
h0r os, o Mitra,. Aryaman og Bhaga 
og stserke Varuna, Daxa og Anca! 

Samdrsegtelig skal de min lovsang nyde 
idag, Varuna, Aryaman og Mitra, 
Aditis born, de rene, kildeklare, 
de ra^nkefrie, uden svig og lyde. 

Med 0jne mange h0jt og dybt de skue, 
unarrede de ville narre Andre; 
de gennemskue bade Krumt og Lige, 
alt, selv det fjeerneste, de konger magte, 

De holde fast, hvad star og gar pa jorden, 
alverdens vogtere, guddommelige; 
med andeverdnen holde skarpt de 0je 
og tugte retfaerdsstrsenge hver en br0de. 



En endnu bedre prove pa den fromhed, der 
kunde findes i Adityadyrkernes krese far vi af san- 
geren Vasisthas beromte sange til Varuna. F. ex. R.V. 
VII, 86, 3 if. 

Med ivrig hu ransager jeg min br0de, 
gar til de vise msend om rad at sp0rge; 
endrsegtelig dog Seerne mig svare: 
Varuna er det, som pa dig mon vredes. 

Hvad var da, Varuna, min store udad, 
at du din sanger og din ven vil drsebe? . 
Sig det, usvigelige drot! at skyndsomst 
jeg syndefri og fromt for dig kan stedes. 
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Tilgiv de synder, vi fra faedre arved, 
og hvad vi selv personligt liar forevet, 
og slip Vasistha fri, o drot! som tyven, 
kvffiglysten, loser kalven ud af t0jret 4 ). 

Var ej min vilje; blev forfiart, Varuna. 
Brsendevin, vrede, tserninger, tankeloshed! 
Den sta3rke overmander let den svage, 

ja sovnen selv i syndeskyld mig styrter. 

Eller den indtagende sang af Vasistha R. V. VII, 
88, 3 f.: 

Nar med Varuna jeg ombord mon trsede, 
og ud' pa havsens dyb vi sammen stjTe 
at glide over vandets spejl tilhobe, 
da lad i baden lysteligt os gynge! 

I skibet satte Varuna Vasistha, 

med guddomskraft han trylled ham til sanger, 
til si-n- psalmist, hin skenne dag af dage, 
salangt som dage sig og morgener strsekke. 

Men hint vort venskab, ak hvor er det henne? 

Sa trygt vi fulgte fordum med hinanden. 
Din hoje borg, magtsa?le Varuna! 

dit hus, det tusindportede, jeg gajsted. 

Men nar nu han, som er dig ka3r, Varuna, 
din hjaarteven forbryder sig imod dig, 
sa lad ej grumt vor br0des kalk os t0mme, 
men byg et skjul, hvor sig din skjald kan fjade. 

Adityasangen, den f0rste af de her citerede, g0r 
sig flid for at holde sit gudsbegreb sa h0jt og sa 
rent som muligt. Disse guder ser alt, gennemskuer 
alt, ved alt, styrer alt. F0rst og fremnaest er de 
moralsk ulastelige; men medens de ivrigt frikendes 
for enhver mistanke om list eller svig, forrader en 
enkelt linie dog den gamle svaghed. Nu er deres 
travle virksomhed imidlertid moralitetens sikre ysern. 
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Under et sadant gudsbegreb er en sanger som 
Vasistha voxet op, og hvilket fromheds-vseld er ikke 
udsprunget hos ham deraf! Hans sange hsever sig 
sa h0jt over Adityahymnen, som personlig religiositet 
hsever sig over praestelige formler. Han taler ikke 
med anstraengelse om guden og hans renhed, men 
umiddelbart til guden, ud fra et virkeligt gudsfor- 
hold; og renheden er ikke her et blanktpoleret gude- 
prsedikat, men er en livsmagt, som sangeren savner 
hos sig selv. Han higer mod et ideal af brodefri 
vandel; hans and er redebon, men k0det er skr0be- 
ligt. Nu tynges han af broden, Og dog er det hans 
svareste smserte, at han, den udkarne, den h0jt be- 
nadede, gudeiis fortrolige, har forskjertset denne nade 
og nu skal sta til skamme for sin ven. 

Renhed og skyld er denne spsendings poler, 
pagten med gud dens blivende str0m ; har syndeii 
svzekket den, kan angeren b0de den; ti guden ved, 
at syndeii kun var svaghed, og at hjaertet ikke sveg 
sin pagt. Der er en stemning af lobs bog over 
dette gudsforhold, sk0nt talen om den gudbegejstrede 
sanger snarere bringer grseske, Apolliniske eller Dio- 
nysiske, mindelser. 



At nu de guder, som vi pa indisk kalder Aditya- 
erne, ihvertfald delvis har vseret dyrkede ogsa 
pa iranisk omrade som Ahuraer, har vi al grund til 
at formode. Ti ligesom Varuna i Veda dyrkes sam- 
men med Mitra og nsevnes sammen med Aryaman 
og Bhaga, saledes ser vi den yngre Avesta, der pa 
dette punkt vistnok reprsesenterer den oprindelige, 
sk0nt f0rst senere officielt anerkendte, religion, knytte 
Ormuzd meget tset sammen med den persiske Mithra. 
Vi h0rer tillige i Avesta om en gud, Aryaman, der 
g0r indtryk af at vsere en gammeldags, venlig gud 
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ligesom i Veda, og endelig er ordet baga velkendt i 
Avesta (og end mere i kileskrifterne) just ikke som 
egennavn pa nogen gud, men som gammel beteg- 
nelse for guddomme. 

Vi nodes da til at Isegge en st0rre realitet ind i 
overensstemmelsen mellem ordene asura og ahum, 
end sadanne navneligheder ellers berettiger til, og 
nar vi da betragter Ahura Mazda som en sadan 
asurisk guddom af Adityaslagseii, sa kan vi forsta, 
at ban allerede i sin seldre, primitivere skikkelse 
kan have haft tommer i sig til en abstrakt moralsk 
bygning som den, Zarathustra rejste, idet han ud- 
formede sit gudsbegreb. Hvis Ormuzd i sin aeldre 
iraniske form blot tilnsermelsesvis har vseret sa nieget 
vserd som Vasisthas Varuna, da har han jo vseret an- 
lagt pa at blive en universel, alvidende, lovgivende, 
styrende og retfserdigt dommende guddom af frem- 
herskende andelig og etisk karakter, og det synes da 
ikke noget overnaturligt kunststykke under gunstige 
forhold at etablere en monoteisme af den avestiske 
art pa denne teologiske forudssetning. 

Man har ment i den seldre Ormuzd at have 
Varuna selv, og saledes har Darmesteter opstillet 
sagen i sin Ormazd et Ahriman, men som jeg 
synes uden tilstrsekkelig grund; ti intet af de let- 
kendelige individuelle trsek, der adskiller Varuna fra 
de 0vrige Adityaer, genfindes der spor af hos Or- 
muzd, hverken af de sjselelige: det uberegnelige og 
grusomme, eller* hvad vigtigere er af de mate- 
rielle kendetegn, som ikke kan skilles fra Varuna: 
Vandguden og den natlige gud. 

Skulde der s0ges nogen naturbaggrund for den 
oprindelige Ormuzd, sa vilde det snarere blive him- 
len, ikke sameget pa grund af Herodots bemserk- 
ning, at Perserne tilbad hele himlen, men fordi 
Litanierne kalder solen Ormuzds 0je og fordi han 
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idethele opfattedes som boende i de h0jeste lys 
og bans legeme som bestaeiide af lys men disse 
sidste bestemmelser kan jo have haft en rent ideali- 
stisk oprindelse (ligesom i det kristne gudsbegreb 
det unaermelige lys i Johannes brev o. 1.) og giver 
os intet sikkert fingerpeg om Ormuzds oprindelse. 
Ihvertfald vilde det ligge nsermere at opfatte ham 
som en udvikling af den gamle Dyaus Asura end 
af Varuna. Med sikkerhed kail det dog kun siges, 
at vi i Ahura Mazda finder et utvetydigt udtryk for 
den Asuriske, sserligt Adityaske gudekarakter. 

Det opsving, de etiske faktorer i Adityadyrkelseii 
liar taget pa iranisk grund, males sikrest pa Mitra- 
hy inn e r ne i Veda og Avesta. At disse retter sig 
imod en gud, der oprindelig var den samme, det 
r0ber ikke blot iiavnet, men ogsa de to guders ka- 
rakter. Mitra er, som bans navn: pagt, troskab 
antyder, en pagts- og retsgud, der, som alle sadanne 
guder, for eller senere er blevet forbundet med solen, 
hvis prsecision og klarhed giver en gud i den fuiik- 
tioii en gavnlig stotte. I Veda mserker vi ham vel 
som juridisk magt: bans ord holder sammeii pa 
menneskene (III, 59, 1), bans dommeraje vager over 
alle (VII, 61); men lysguden og den fyrstelige regent 
bar, som venteligt var iVeda, fact overtaget og be- 
hersker de fa sange, der er viet denne allerede for- 
svindende gud. I Persien er det gaet ham omvendt: 
der mserker man vel solguden overalt, hvor Mithra 
beskrives, men bans vsesen og virken ligger 
sa n0jagtig i pagtgudens plan, at man ofte ikke 
ved, om man skal overssette ordet mithro ved tro- 
skab eller betragte det som gudens navn. 

Saledes vidner denne forskel langt bedre end 
en fuldsta3iidig identitet vilde kunne g0re det, om 
at denne Asura oprindelig liar h0rt hjemme i begge 
lande. Han liar faet sin udvikling efter laiidenes 
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jordbund og er ikke et Ian fra den eiie religion til 
den anden. Fra Ormuzd liar han i Avestas udvik- 
lingstid vseret sa strsengt adskilt, at han farst er 
kommet til gyldighed i Avesta i sen tid ; og saledes 
er det vel ogsa gaet den tredie sikkert paviselige 
Aditya i Iran: Aryaman. Han er sa forsyindende i 
Avesta, at han ma vsere en rest fra fordums tid; 
havde han vseret et Ian fra Indien, havde man gjort 
mere ud af ham. 

Forbavsende er det, hvor ogsa gudsforholdet 
har den samme kolorit i den indiske Adityadyrkelse 
og den iraniske Ahuratro. Vel er der na?ppe nogen 
Avestahymne, der na'r Vasisthasangene i fromhedens 
inderlighed; men ber0ringen ligger i den etiske 
karakter. Forestillingerne reiihed og sky Id er 
fselles for begge trosomrader: i Avesta mere positivt 
udtrykt ved ordet asha, ren, i Veda mere ved det 
tilsvarende negative : anrta, (syndig, uren, 10gn), hvil- 
ket just er hyppigt i Adityasangene. Dog er ogsa 
det positive rtavan,. der dog mere har betydningen 
af retfserdig end af ren, fremtrsedende i disse hymner 
(f. ex. i det stserke sted VII, 66, 13, hvor Adityaerne 
skildres som: rtavana rtajata rtavrdho ghoraso anr- 
tadvishas retfserdige, retvise, retstro; hjems0gende, 
lognfjendske). Ogsa i syiidsbetegnelser som agha, 
enas, ja selv drugdha (VII, 86, 5) modes Adityasan- 
gene med Avesta; det sidste ord isser at mserke, 
fordi det giver syiiden den karakter af be drag, 
som er sa ejendommelig for Avestas opfattelse. 



Denne lighed i den religiose f01else kan vise til- 
bage til et oprindeligt slsegtskab i kultus, for hvil- 
ket der er en vis sandsynlighed. Det er nemlig 
mserkeligt, at i Vedasangene, som ellers kvseles af 
offerlugt, og, navnlig nar de rettes til Indra, er lige- 
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samange spisesedler for en guddommelig appetit, 
der danher Adityasangene i denne henseende en 
vserdig uiidtagelse, sk0nt flere af dem h0rer hjemme 
ved offeret. 

Hvad der her forlyder oni Soma og offersm0r 
er stserkt tilbagetrsedende og abenbart ikke gudsfor- 
holdets egeiitlige formidling ; hvori denne da har 
bestaet, om i en manende besvsergelse, i et sone- 
eller skyldoffer (ligesom det senere Mithraoffer) lader 
sig ikke sige. Kun en ting t0r vi pasta : den sanime 
karakter som det Deviske offer, kan det ikke have 
baret: Det hele prseg af materiel forplejning, hvor- 
ved guderne skal holdes til at g0re nytte: skaffe 
frugtbarhed, sejr eller hvad andet, man kan 0nske 
sig af livets goder, det mserker man altsammeii ikke 
meget til i Asuraverdenen, og det vilde sikkert have 
forradt sig, hvis det havde vseret en hovedinteresse 
her som i Devadyrkelsen. 

Men en lignende kultisk forskel aner vi i virke- 
ligheden mellem Ahura- og Daevadyrkelsen pa i ra- 
ni sk grund. Eller rettere sagt: den er det sikreste 
af alt; ti den brutale slagten offerdyr var netop den 
side af Daevadyrkernes adfserd, som Zarathustra ret- 
tede sin stserkeste protest imod; det er sa at sige 
den praktiske ting, hvormed Gathaerne bestandig 
opererer, ja helt op i den yngre A vesta giver den 
ortodoxe afsky for det ksetterske offervsesen sig ud- 
tryk i udf0rlige skildringer af Daevadyrkernes kul- 
tus. Saledes giver Bahram Yasht (XIV, 48 ff.) os 
tydelig underretning om, hvorledes der ma ofres og 
hvorledes der ikke ma ofres, o: om hvad der er 
Ahurisk og hvad der er Daevisk praxis. Nar de 
ariske stammer sere Verethraghna , siger Ahura 
Mazda her, sa skal de bringe ham offergaver, ud- 
strsekke Barsom og koge ham et kvsegh0ved, et 
hvidt h0ved eller et af lignende farve. Men deraf 
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ma ingen dodssynder fa noget, ejheller nogen sk0ge 
eller nogen ufrelst, en, som ikke synger Gathaer, som 
fordserver livet og hindrer den ahuriske, zarathustri- 
ske tro. Modssetningen til dette tilladte offer frem- 
ssettes v. 54 ff. : Ej seres Verethraghna, nar de Dae- 
vadyrkende mennesker, som liar K0dfl3engeren til 
deres gud, lader blodet rinde og udgyder det i 
str0mme; nar de tsende ilden med det tra3, som 
hedder Haperesi; nar de b0je dyrets nakke og ud- 
spile dets bug og udspaende alle dets lemmer; nar 
dets slagtere pine det og ikke slagte det belt, nar 
dets mordere pine det og ikke myrde det belt, nar 
de holde dets liv tilbage og vride dets ansigt om 5 ). 

Bedre besked kan vi ikke 0nske os; men for- 
skellen pa de to offerskikke er ikke blot den, at en 
humanere behandling af offerdyret anbefales fremfor 
et rat sejgpineri. De to ofre bar abenbart en for- 
skellig pointe.- Det legitime offer synes at vsere det, 
som ogsa Herodot bar beskrevet, hvor k0det koges 
(pacayen) og frembseres sammen med offergaverne 
(eller vievand zaothra) som gave til guderne. Ved 
Daevaofret derimod fremhaeves bio dets udgy- 
delse sa stserkt, at man ma formode, at det er den, 
det kommer an pa, og den langsomme drseben af 
dyret kan i en offerteknik kun have til heiisigt at 
drive blodet sa rigeligt ud som muligt. At de knu- 
ger oxens nakke lied og vrider dens hovede op, er 
et trsek, som minder om andre folks offerslagtning. 
Har det opadvendte ansigt med himmelguderne at 
g0re? 6 ) 

I bvilken hensigt denne blodofring foretages, 
om til soning eller som madoffer, antydes ikke, ej- 
heller i hvilken forbindelse ilden star med offeret. 
Det ma dog formodes, at ilden ikke er offerbserer 
endnu; ti havde man brsendt k0d derpa, skulde 
denne graesselighed nok have vakt ortodox forargelse ; 
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det eneste, de rettroende kan anmserke ved balet, 
er, at der fyres med Ved, som ikke er koshert; Dar- 
mesteter formoder, at det er gr0nt ved, hvilket efter 
zarathustrisk skik ikke matte brsendes pa grund af 
det deri indeholdte vand. 

Ihvertfald star vi her overfor en meget primitiv 
og rigtig hedensk offerskik; den anden ofring med 
det kogte k0d reprsesenterer en senere udvikling; 
men det er endnu et sp0rgsmal, om dette offer, der 
altsa liar floreret pa Herodots tid, er det egentlig 
ahuriske. Af Gathaerne skulde det synes, som om 
e 11 liver offerslagtning er forkastelig, og vi vil senere 
komme til at dr0fte deii mulighed, om ikke det offer, 
vi her far skildret, er resultatet af et kompromis 
med den Daeviske gudstjeneste. 



Tilbage star et sp0rgsmal, som liar vaeret dr0ftel 
meget og endda er fjsernt fra sin 10sning, nemlig om 
Haoma, offerdrikken, er et oprindeligt iranisk kul- 
tuselement, stammende fra den ariske tid, eller om 
den skulde vsere traengt ind i den persiske kirke fra 
Indien, hvor den under navnet Soma spillede sa stor 
en rolle i den vediske gudstjeneste. 

Problemet rejser sig naturligt af den pafaldende 
kendsgerning, at Haoma slet ikke nsevnes i Gatha- 
erne, hvorfor man almindeligvis antager, at den op- 
rindelige Isere ikke liar kendt den eller ihvertfald 
ikke anerkendt den. Dette arg amentum e silentio 
liar Pischel af formelle grunde s0gt at bestride, idet 
han bl. a. henviser til, at sommerfuglene, som dog 
er sa talrige og praegtige i Indien, intetsteds er om- 
talt i Sanskritlitteraturen hvormeget lettere kunde 
det da ikke hsende, at Haoma var blevet uomtalt i 
de fa Gathahymner, som er os leviiede. Men denne 
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logik er ikke fuldstsendig: Sommerfugle kan let 
komme til at mangle i en litteratur, hvis nemlig 
denne mindre side af naturen ikke er gaet op for 
den littersere bevidsthed; men hvis Haoma bar 
spillet en lignende rolle i gammelzarathustrisk kul- 
tus, som den spiller i den senere persiske eller i 
den vediske, sa bar man fuld foje til at vente den 
omtalt i en gejstlig digtning, der, trods sin fragmen- 
tariske karakter, dog giver sa mange andre gode op- 
lysninger om det kirkeliv, den tilhorer. Vil man ind- 
vende, at Gathaerne fornenimelig er didaktiske og 
ikke kultiske digtninge, sa kan det dog siges, at nar 
Atar, offerilden, naevnes sa mange (ialt 9) gange i 
disse, sa turde Haoma ikke fattes, om den havde 
staet jsevnsides med hint vigtige kultuselement. Og 
sammenhsenge , hvori Haoma kunde forekomme, 
mangier da heller ikke, f. ex. i den hyppige omtale 
af frelseren Saoshyant, der i den yngre Avesta sa. 
ofte optrseder med den hvide Horn, den ban ved 
tidernes ende skal berede som en livets drik. Det 
er da ogsa karakteristisk, at den usegte Gatha (Yasna 
42), der bar trsengt sig ind blandt de seldre, strax 
m0der op med Haoma, som et uundvserligt led af 
det hellige. 

Men er der saledes sandsynlighed for, at Gatha- 
teologien ikke bar anerkendt Haoma, sa tor vi maske 
formode, at denne ikke bar vseret noget led af den 
ahuriske gudstjeneste, af hvilken Zarathustrismen 
voxede ud, og hvis kultus den nye Isere i alt 0vrigt 
(Atar, Barsom osv.) g0r indtryk af at have fulgt. 

Haomadyrkelsens fortid ma da vel s0ges uden- 
for det ahuriske Iran, og da enten blandt de Daeva- 
dyrkende Iranere eller endogsa belt ovre i Indien. 
De geografiske eftersporinger af Soma'ens vandring, 
som man fra Roths til Hillebrandts tid bar anstillet 7 ), 
ferer os ikke til noget sikkert resultat; langt nsermere 
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kommer man sagen ved at se pa selve Somaens og 
Somadyrkelsens karakter i Indien og Iran. Vi Iserer 
deraf for det f0rste, at Somaen nseppe, hvad man 
ved f0rste betragtning kunde fristes til at tro, kan I 
vsere et Ian fra Indien. 

I dette land var Soma iiemlig, sa langt vi kan 
forfolge det vediske offer, f0rst og fornemmelig en 
gudedrik, Indras brsendevin, det msegtige lokkemid- 
del, hvormed man bejlede til gudernes gunst og 
gjorde sig dem til vilje. Ja, sa stor en fortryllelse 
0ver denne drik over guderne, at man er ganske 
sikker pa, at den g0r sin virkning, blot man liar 
destilleret den pa rette made, og selve Somabryg- 
ningen bliver derfor en magthandling, en ufejlbar 
trolddom, ved hvilken gudernes medvirken i grun- 
den er overf!0dig; den bliver en stor fetisch, som 
skaffer regn og frugtbarhed og b0rn og sejr og alt, 
hvad hjsertet begserer. 

Avesta kender vel ogsa Haoma som gudernes 
drik, ti Haomaofret beredes til Mazda, men denne 
side af sagen er ganske uiiderordnet , og at man 
skulde lokke guderne, endsige tvinge dem, med 
Haoma, eller at denne drik er noget, guderne er 
sserligt lystne efter, derom h0rer man ikke det 
mindste i den hellige bog. Derimod er der en an- 
den egenskab, som g0r Haoma dyrebar og uund- 
vserlig, og det er dens sevne til at Isege og styrke, 
til at forlsenge livet, holde d0den fjaern som det 
udtrykkelig hedder i Haomas stadige tillsegsnavn : 
duraosha 8 ). Altsa en livsdrik, der endogsa er sa kraf- 
tig, at den sksenker udodelighed, hvorfor den hvide 
Horn ved opstandelsen skal beredes for alle de salige. 
Derved far Haoma en sakramental betydning som 
det evige livs materielle betingelse eller syiilige form, 
og den lieldes i 0ret pa den d0ende, at ban kan vsere 
sikker pa sin salighed. Men af alt dette fremgar 
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det, at Haoma fornemmelig er til for at gaviie men- 
neskene og ikke, som den indiske Soma, blot for 
at glsede guderne og gennem dem at skaffe mate- 
rielle goder tilveje. 

Denne forskel kunde nu vel forldares ved den 
udprsegede forskel mellem de to religioner, af hvilke 
den ene just bar menneskeliv, den anden gude- 
hjselp til sit 10sen; men netop denne forskel for- 
byder os at antage, at Iranerne pa en tid, da deres 
religion var udformet, skulde have gjort et kultisk 
Ian fra en ganske forskellig religion og have optaget 
et "element, som man matte tillsegge en ganske anden 
betydning og give en hel anden brug, f0reiid det 
kunde indpasses i den persiske kirke. Derimod 
kunde man vel tsenke sig, at drikken under mere 
ubestemte former har bestaet hos begge folk i den 
ariske tid og derfra har udviklet sig pa sin made i 
hver af de to gudstjenester. 

For Iranernes vedkommende ma vi nu altsa 
vel s0ge dette Somaens gamle hjemsted udeiifor 
de ahuriske kredse, og nar vi da henvender os til 
Daevadyrkerne for at flnde det der, da har dette 
allerede pa forhand en vis rimelighed, idet jo So- 
maen ogsa i Indien er sa sserligt knyttet til den 
Deviske gudsdyrkelse. Dog fattes heller ikke lige- 
fremme antydninger af, at det er Daevadyrkerne og 
kun dem, der har drevet Somakultus i Iran hvis 
vi da t0r lide pa den overssettelse af Gathaen Yasna 

A -L w 

48, 10, som Roth og Bartholoma samstemmer i. 
If01ge denne hedder det 9 ): Hvornar, o Mazda! vil 
msendene vsere mig til vilje? Nar vil de slippe svi- 
neriet med denne fusel, hvormed afgudsprsesterne 
lumskt og nedrigt beruse dem og de onde lands- 
h0vdinger? Ordene mufhrem ahya madahya, som 
det her kommer an pa, betyder egentlig: denne be- 
rusende driks urin, men nogeii mening giver de 
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kun, nar man med Bartholoma tager muthrem i 
videre forstand som skseldsord for noget sekelt: svi- 
neri, besudling (Sudelei = unflatige Ceremonie). 

Heraf ser vi nu for det f0rste, at Haoma bar 
h0rt med til Daevadyrkernes officielle kultus, idet 
de sserlige Daevaprsester (karpano) nsevnes som Ha- 
omadrikkere, og da den hele sang retter sig mod 
afgudsdyrkerne. Men vi ser tillige, at Haomacere- 
monien f0rte til drukkenskab og udskejelser bade 
hos prsester og menighed, og vi kan forsta, at disse 
hedenske manerer bar vakt Ahuradyrkernes forar- 
gelse. Nar disse nu ikkedestomindre tilsidst optog 
Haomaceremonien, sa kan dette kun forklares som 
et led af den almindelige optagelse af Daevisk kul- 
tus, som Zarathustraprsesterne pa et senere tidspunkt 
er blevet n0dsagede til; og at Haoma h0rer hjemme 
i sadanne indtrsengte Daevaers kreds, kan man bl. a. 
se af Verethraghnayashten, hvor vi (v. 57) just ser 
Verethraghnadyrkeren bruge den som en ganske 
primitiv talisman. En Haomagren bserer jeg pa 
mit hovede som ,skytsand; jeg bserer den sejrssele 
Haoma; jeg bserer den til vserii for mit eje; jeg 
bserer den til vserii for mit liv. Hvo den vil bsere 
og biiide, kan vsere tryg for sin fjende. HvisVere- 
thraghna, hvad vi bar formodet, er en latent Indra, 
da passer Somaeii dobbelt godt til deiine gud. 

Men ogsa her ser vi Haoma virke som en stserk 
urt, gavnlig for mennesker, og ikke som gudemad 
eller gudemadding, og man t0r vel om man vil 
bevsege sig lidt frit formode, at det ogsa hos In- 
derne i deres aeldste tid fornemmelig bar vseret sa. 
Der fiiides i Veda savelsom i Avesta en gammel 
guddom ved navn Trita. Begge steder betragtes 
ban som en oldtidsskikkelse og navnlig i Veda, 
trseder ban som Macdonnel bar pavist (J. R. 
A. S. 1893) tilbage i fortids skygger og svinder 
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bort, alt som Indra og de andre Vedaguder kommer 
i kurs. 

Men netop om denne Trita bar Pischel gjort 
gseldende, at ban f0rst og fremmest ma ses som 
Somabryggeren, som den gud eller rettere halvgud, 
der opfandt denne drik; og i sammenhseng med 
ham fremhseves det ofte, ogsa iVeda, at Somaen er 
Isegende, livsforlsengende, d0den fordrivende (se Pi- 
schels citater G. G. A. 1894. Anm. af Hardy). Ja 
Pischel finder endogsa disse steder sa stserke, at 
ban ikke betsenker sig paa at erklsere Trita for en 
fortidens Isege, der ved en euhemeristisk proces er 
bleven til halvgud; men man t0r med det samme 
bevismateriale slutte, at Trita, der optrseder aldeles 
ens i Veda og Avesta, er en oldarisk Isegegud, 
hvis Isegemiddel var Somaen, og som i den forstod 
at berede mennesker og guder ud0delighedens drik. 
Fra denne begyndelse kan Somadyrkelsen have ud- 
viklet sig i begge religioner: i Brahmanismen til det 
trolddomssvangre gudeoffer, ved hvilket Somaen skal 
sksenke guderne liv og kraft, beruse dem til stor- 
vserker og lokke dem til ydelser; pa iranisk grund 
f0rst til hin hedenske Daevakultus med den beru- 
sede vildskab, senere, under zarathustriske former, til 
den sobre gudehyldest og til den af serve religionens 
hjserte udsprungne begejstring for den Isegende livs- 
drik, for den d0dsfjsernende kraft, det frelsende sa- 
kramente, det evige livs symbol. Og denne hand- 
gribelige forskel fortseller bedre end nogen dogmatisk 
forklaring om den betydelige afstand mellem Brah- 
manisme og Mazdeisme, netop fordi den bar udvik- 
let sig af noget, der engang var fselles og ens hos 
disse folk i deres forhistoriske samliv 4 ). 
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JL/en avestiske heltesaga, sadan som den isaer 
er overleveret os i Haoma- og Zamyadyashten (Yasna 
9 og Yasht 19), bekrsefter pa ejendommelig made, 
hvad der er sagt om dobbeltforholdet mellem Indisk 
og Iranisk. Til hselften falder den nemlig sammen 
med indiske sagn eller indisk mytologi, til hselften 
er den ganske uafhsengig af denne, og vi kail iagt- 
tage, hvorledes den efterhanden forlader del Fselles- 
ariske og hvorledes det specielt Iraniske udvikler sig 
deraf. Ti i heltersekken er det just de aeldste og f0rst 
iisevnte skikkelser, som yi ogsa m0der i Veda, nemlig 
de to, vi-nu alt kender: Yima og Thrita og dertil 
Yimas fader Vivanhant, den vediske Vivasvat, 
og Athwya, den vediske Aptya, Tritas patronymi- 
kon. Men med disse h0rer ogsa den sikre forbin- 
delse med Indien op. Mange gange liar man fors0gt 
at f01ge denne Isengere og finde indiske paralleler 
til de andre helte: isser Thraetaona og Kere- 
s a s p a , som er Avestas egentlige heroer. Den f0rste 
er i Homyashten konfunderet med Thrita pa en 
sadan made, at man fornemmer forfatternes egen 
uklarhed over disse gamle skikkelsers familieforhold. 
Men denne forvirring liar ikke bedret sig ved de 
moderne forskeres indgreb ; ti disse liar altfor stserkt 
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ladet sig lede af sproglige sammenligningslyster. Om 
Thraetaona virkelig er den vediske Traitana, er 
mere end tvivlsomt. Ordene turde vsere forskellige : 
Traitana synes afledt af Trita, Thraetaona den med 
de tre krsefter. At Traitana siges at have hugget 
hovedet af en ksempe (hvilket jo er disse heltes nor- 
male bestilling) beh0ver dog ikke at identificere ham 
med Feridun (Thraetaona), der netop ikke huggede 
hovedet af uhyret, men bandt det til klippen; og af 
de mange forskellige trsek, som sserprseger denne 
store iraniske helt, findes der intetsomhelst pa vedisk 
grand. 

Endnu selvstsendigere star Keresaspa; ti at der 
findes en brahmansk Rishi, der hedder Kricacva, 
giver os ikke den mindste oplysning om Keresaspas 
fortid. (Man Isese Darmesteters umulige fors0g Orm. 
et Ahr. 214). Keresaspa er den egentlige ksempe i 
den iraniske sagnverden, og han modssettes derfor 
netop fredens reprsesentant, sin broder Urvaxia. 
Navnlig senere, hos Firdusi o. a., hvor Keresaspa 
optrseder under navnet Rust em (hvilket pa Pehlevi 
endnu kun er tillsegsnavn til Keresaspa), er han 
kraftkarlen, slagsbroderen, der som alle disse stserke 
msend tilsidst far et forsmsedeligt endeligt 1 ). Men 
Keresaspa selv, i haiis avestiske form, er en af de 
store for!0sere, der fra sin mytiske slangebedrift, 
efterhanden som han omspindes af den zarathu- 
striske teologi, bliyer en eskatologisk figur, en red- 
ningsmand i hine sidste kampe, da m0rkets ander, 
og den klippebundne drage blandt dem, skal slippes 
10s mod lysets hsere; dog ikke for, som i den nor- 
diske myte, at fortsere disse, men for at besejres af 
dem; og Keresaspa bliver da just slangen Azhi Da- 
hakas banemand. 

Der er ikke den mindste smag af Indien i dette, 
intetsomhelst, der minder om Veda. Vi er helt pa 

ll* 
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iranisk grand, og sa langt vi kan f01ge disse skik- 
kelser tilbage, er de meerkede af deres iraniske op- 
rindelse. Navnlig hvis vi vil formode, at disse kolle- 
vaebnede helte: Rustem, Keresaspa, Thraetaona, i- 
virkeligheden er en fortssettelse af den oldariske Indra 
med eller uden mellemleddet Verethraghna , sa 
ser vi her just ret, hvor spor!0st det opriiidelige er 
gaet tabt, og hvor forskellig sksebne den samme 
raytologiske figur har mattet friste . i de to nabo- 
lande: I Indieii eii stedse stigende gudevselde, en 
stedse mere broget raytologi; hvor Indra slipper, 
tager Vishnu og Krishna fat og udvikler fro'digt de 
spirer, bade til det h0je og det lave, som la i den 
vediske gud. I Persien derimod ser vi, hvorledes 
den ksempende Deva og luftgud af serve den folke- 
lige sagndannelse drages stedse iisermere mod jorden 
og ind i den historiske virkelighed, ind i nationens 
udviklingsgang, indtil det sidste skser af iiaturmyteii 
er slukket og alt er omsat i jordiske krsefter og 
menneskelige vaerdier. 



I dette sidste: i bevsegelsen bort fra natur- 
myten og ind i det menneskelige livs vser- 
dier ligger det iraniske folks religiose anlseg, og vil 
vi nu, efter vor betragtning af Iranernes hedenskab, 
kaste et blik tilbage over dette, skal vi se, hvor tid- 
ligt denne tilb0jelighed r0rer sig hos dem. 

Naturen er for den ssedvanlige hedning et 
uklart, blandet r0re af andelige krsefter og materi- 
elle vaerdier. Disse to verdener betinger bestandig 
hinanden: guderne ma til, for at verdensgoderne 
kan vindes; men galdt det ikke om at vinde disse, 
sa var der heller ingen brug for guderne. Det 
levende og det Iivl0se, det personlige og det stof- 
lige, holdes pa dette erkendelsestriii vanskeligt ude 
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fra hinanden, og hedningen skulde darlig kunne 
forklare, om vandet iiu bevseger sig, fordi der er 
en gud i det eller oni guden blot skal passe pa 
vandet, fordi det bevaeger sig; om ilden er ham 
dyrebar, fordi den er en gud, eller om den er en 
gud, fordi den er ham dyrebar osv. 

Mod dette virvar liar den iraniske skselnesevne 
tidlig protesteret; vi mserker allerede i Iranernes 
tidlige hedenskab en kemisk proces, der vil udfselde 
den materielle side af naturen og give den selvstsen- 
dig gyldighed. 

Saledes ser vi de chthoniske guddomme vige 
eller rettere oplose sig i det element, hvortil de var 
bundne, ofte dog med en udsondring af et andeligt 
residuum, der bliver spiren til en kommende udvik- 
ling af ideer eller nye mytologiske skikkelser. Vi 
sa, at Apam Napat liar mattet opgive sit herred0mme 
over vandene og overgive dette til den stjserne, hvis 
magt over regn og vandflod en primitiv naturforsk- 
ning mente at have iagttaget. Saledes bliver jord- 
gudinden Armaiti til jorden selv for seiiere tillige 
at blive ydmyghedens genius; og der daniier sig 
efterhandeii af det hedenske kaos en bevidst dyr- 
kelse af element erne, af selve de materielle ver- 
deiisstoffer, der nu, uformidlede af mytiske mellem- 
vsesener, bliver religiost hyldede, fordi deres prak- 
tiske vserdi er indlysende. Her, i denne praktisk 
vaerdifulde stofverdeii, liar vi Iranerens egent- 
lige naturbegreb og gruiidlaget for bans forestilling 
om naturens hellighed. Derfor liar Iranerne ogsa 
sa lidt af , hvad vi kunde kalde egeiitlig kosmisk 
spekulatioii, det, hvori Brahmaneriie drukiier, og 
hvori selve det vediske offer vseves sa uhjselpeligt 
ind; forestillingerne om Kosmos bliver i Avesta et 
stykke geografi og en teologisk udformet Isere om 
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et verdenslob, hvori de andelige krsefters kamp bli- 
ver verdens egentlige historic. 

Den samme praktiske rationalisme, der ytrer sig 
i. denne opstilling af et materielt naturbegreb pa 
naturmytologiens bekostiiing, har ogsa vistnok meget 
tidligt fort Iranerne til at erkende menneskever- 
denen som en selvstsendig realitet og f01e sig histo- 
risk og politisk bestemte. Men ogsa denne bevidst- 
hed har hjulpet dem til at overvinde det rent myto- 
logiske standpunkt. De gudevaesener, der ikke havde 
den guddomskraft i sig, som den iraniske fromhed 
efterhanden laerte at krseve af en gud, de matte, som 
vi nys sa, trsede de menneskelige stier; de omsattes 
i helteskikkelser og anbragtes i historien som led i 
den politiske og religiose udvikling. Denne tydelige 
skselnen mellem gud og menneske adskiller Irane- 
reii bestemt fra Inderne, der iiidtil vore dage har 
haft en afgjort tilb0jelighed til det stik modsatte : til 
at lade de betydelige msend, der opstod iblandt dem, 
opga i gudeverdenen, og saledes tjene til at for0ge 
Indernes mytologi istedenfor at bidrage til deres 
historic. 

Men altsom Iranernes stigende realisme bemseg- 
tiger sig natur- og menneskeelementerne i mytologien, 
frig0res dennes egentlige kserne: forestillingen om 
en andeverden. Hyad enten det er guder eller 
djsevle, sa har disse, salangt vi kan f01ge det Irani- 
ske tilbage, vseret tsenkt mindre legemlige og mindre 
naturbestemte end tilsvarende vsesener hos Inderne 
eller overhovedet hos de andre Indogermaner. Af 
dette anlseg til andeligg0relse ud^ikler den zarathu- 
striske teologi sig, og uden et sadant anlseg vilde 
denne ikke have haft nogen jordbund at sla rodder 
i. At Indien ikke afgav en sadaii jordbund, det ser 
vi bedst af, hvor ringe betydning de tillob, enVa- 
sistha g0r til at skabe en andsreligion, i virkelig- 
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heden fik. Det lykkedes dem mindst af alt at op- 
hseve den vediske gudstjeiiestes materialisme , og 
aiidelighedeii kommer i Indien f0rst til magten i de 
filosofiske systemer, altsa udeiifor den egentlige kul- 
tusreligion. 

At Iranerne tsenkte sig andeverdeiien som stri- 
d ende er vel det kendeligste mserke, de liar sat pa 
deres religion. I alle myter, som man kan kalde 
sserlig iraniske, rorer tvedragtstanken sig, og at demie 
dualisme liar bestaet allerede i hedensk form, det 
liar vi set exempler nok pa i de mange kampmyter, 
vi liar haft lejlighed til at omtale. 

Dog ma vi netop pa dette vigtige punkt udvise 
des st0rre forsigtighed og ikke prise Iranerne for, 
hvad mange andre folk ogsa bar haft. Alt heden- 
skab er i virkeligheden dualistisk: kampen mellem 
onde og gode magter, saledes som den sserlig af- 
spejler sig i slaiigedrsebermyten , er ikke blot det 
stadig tilbagevendende semne i den indogermaniske 
mytologi, men den dukker som navnlig Guiikel 
liar pavist det op overalt i den semitiske, og 
savel i den mongolske som i mange primitive my- 
tologier har den vseret lierskende. Hvad der er det 
ejendommelige for Iranerne, er snarere, at de har 
beholdt demie dualisme og gjort den til basis for 
en msegtig teologi, medens de fleste aiidre religioner 
laemper den, nar de gar over i det kultiverede stade ; 
og navnlig Iiideme. fjsernede sig sa fuldstseiidigt fra 
den i deres prsestelige tseiikning, at de er blevet lige 
sa typiske reprsesentanter for moiiismeii som Ira- 
nerne er det for dualismen. 

I rails iiatur kan, som det ofte er blevet frem- 
hsevet, og som jeg allerede har antydet, have haft 
nogen indflydelse pa, at dualismen fsestnedes og til- 
spidsede sig sa stserkt i dette folk, og et vidnesbyrd 
herom er det maske, at det ikke f0rst og fremmest 
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er modssetningen inellem lys og 1110 rke sk0nt 
clette idelig fortselles i ikke-iranologers omtale af 
Mazdeismeii men langt snarere den praktiske 
niodssetiiing mellem to rke og frugtbarhed, den, 
der spiller sa stor en rolle i Persien, som kom til 
at danne den iraniske dualismes naturside. Dsemo- 
nerne, som de gammelhedenske Iraner liar frygtet, 
har f0rst og fremmest vaeret t0rkens vi kender 
Duzhairya og Apaosha , nogen daemon, for morke 
synes der ikke fra gammel tid at have vseret (sk0nt 
dsemonerne servf01gelig er natlige og bor i m0rket), 
og Ahrimans iiaturbedrift er i Avesta ikke at udbrede 
m0rket, men at standse kilderne. Ejheller har de 
Iranere, af hvilke Zarathustrismen fremgik, drevet 
nogen kultus af lyskloderne, saledes som det ogsa 
regelmsessigt forlyder i de populsere fremstillinger : 
F0rst sent og ganske sekundsert bliver Mithra en 
solgud ; manen, der tilbedes i en sen og lavet Yasht, 
dyrkes vaesentlig, fordi den gemmer tyrens ssed, 
Sirius, fordi den bringer regn. Kun i ilddyrkelsen 
(af Atar og Hvareno) kan man finde en fremtrsedende 
tilknytning til noget lysende. Ejendommeligt er det 
ogsa, at det just er lysguderne (Daeverne), som 
Avesta bekseniper og g0r til dja^vle. 

Tiele har s0gt at papege en historisk grund 
til dualismen, nemlig Irans saBrligt udsatte beliggeii- 
hed, der medf0rte sa mange kampe med grumme 
naboer og sikkert ogsa har bidraget til at haerde 
Iranerne til krigere. 

Men alle disse onder, bade t0rken og fjender, er 
jo i virkelighedeii meget hyppige og plager mange 
lande, uden at disse derfor frembringer nogen Zara- 
thustra. Omvendt ser man dualisme opsta, hvor der 
ikke er nogen saerlig naturgrund dertil; saledes har 
Khonderne, et folk midt i det monistiske Indien, 
udviklet en religi0s dualisme, der i hardhed og 
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skarphed langt overgar Persernes 2 ). Man far ingen 
religion eller teologi ud af sadanne naturbetingelser 
alene; og nar jeg har s0gt en kultisk grund til at 
forklare Iranernes dualisme, da skal denne servf01ge- 
lig heller ikke vsere den hele forklaring, men kun 
en papegelse af et af de momenter, der i samvirken 
med andre kan f0re til fast resultat. 

Og det vigtigste, det afg0rende, blandt disse er 
sikkert at s0ge i Iranernes egen folkekarakter, i deres 
skarpe skaemesevne og faste anlseg for praktisk livs- 
forelse og ren livsvandel. Lad os ikke glemme, at 
Darius i sin indskrift ikke blot afbeder t0rke og 
fjender, men ogsa 10gnen fra sit rige. 

Den moralske sans har vseret Iranernes dybest 
liggende, ideale anlseg. Det er vel til syvende og 
sidst den, der i sin fremvsext har drevet dem fra 
naturmyten over i de praktiske livsvserdier, og den, 
der har gjort tanken om livets kamp, det Ondes og 
det Godes tvedragt til deres religi0se overbevisnings 
kserne. Dette anlaeg kan selv en Zarathustra ikke 
have givet dem. Han kan vsere den, der bragte det 
til udfoldelse og gjorde det til folkets bevidste eje, 
maske endog til deres herskende sevne. Men noget 
har folket sikkert givet ham at bygge pa, og det bli- 
ver dog Iranernes sere, at de frembragte ham og 
deres sere, at de har fiilgt ham. 
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Side 114. 

*) Nemlig den udf0rlige iiidledning til hans Zend-Avesta. 
Paris 1771.. 

2 ) Pa denne modstand var de fors0g strandede, som Skotten 
Fraser en halv sues ar tidligere havde gjort pa at Isere 
tydningen af Avesta hos prsesterne i Surat. 

3 ) God skildring af denne side af Anquetils livsforelse i artik- 
len om ham i La grande Encyclopedic . 

*) Skandinavisk Litteraturselskabs skrifter. XXI. (1826.) s. 232. 
Jones' skrift hedder: Lettre a M. A*** du p***, dans la- 
quelle est compris Fexamen de sa traduction des livres at- 
tribues a Zoroastre. 

5 ) i indledningen til Veiididadoverssettelsen S. B. E. IV. 1880. 
XVI; samme indledning giver en kort, men tilstraekkelig 
oversigt over forskningens historic. Vaesentlig det samme i 
hans franske: Le Zend Avesta I. Paris 1892. VIII. ff. Ud- 
farligere i A. Hovelacque: L'Avesta, Zoroastre et le Maz- 
deisme. Paris 1880. og (bedre) i M. Haug: Essays on the 
sacred language, writings and religion of the Parsees, ny 
udgave ved West. London 1878. (1884). 

6 ) Rask (anf. st.) tillsegger ham mangel pa klassisk, isser grsesk 
og brahmansk lserdom. 

7 ) hvad allerede Burnouf indr0mmer. Gommentaire sur le 
Yacna. CXXV. Les manuscripts de M. Rask qui passent 
ponr plus anciens que ceux de la Bibliotheque du Roi, et 
dont plusieurs memes sont les originaux de cenx d'Anque- 
til. Geldner kalder dem (Grundriss der iranischen Phi- 
lologie. I, 41) die Sammlung der altesten und besten Ave- 
stahandschriften . 



II Side 114. 

8 ) I Skand. Litt. Selsk. skrifter. 1826. XXI. Tysk overssettelse 
ved v. Hagen. Berlin 1826. Den engelske original findes i 
Transactions of the Bombay branch of the Royal Asiatic 
Society. 111,524. Erskines afhandling findes i Transactions 
of the Literary Society of Bombay. 1819. 

9 ) Hvad alle indr0mmer. Darmesteter S. B. E. IV. XXII. 
Geldner: Grundriss. I, 41. 

10 ) Se Prolegomena til bans Avesta, die heiligen Biicher der 
Parsi. 1895. s. I. Wenn ich uber die Leistung meinesVor- 
gangers N. L. Westergaard ein Urteil auszusprechen mir ge- 
statte. so glaube ich dazu wie kein Zweiter berufen zu sein, 
denn ich habe alle Quellen und Hilfsmittel, iiber welche W. 
gebot, nochmals gewissenhaft nachgepriift. Die weit schwie- 
rigere Editio princeps ist Westergaard in bewunderungs- 
wiirdiger Weise gelungen. Er hat die ihm bekannten Hand- 
schriften so vorzuglich bearbeitet und daraus einen so 
mustergilltigen Text hergestellt, dass fur mich kaum etwas 
zu thun iibrig geblieben ware ohne ganz neues handschrift- 
liches Materiel.* 

ia ) Mills: A study of the five Zarathustrian Gathas with texts 
and translations. Leipsic 1894. 4to. 

12 ) Se den prospektus, der i sin tid fulgte med vserket. 

13 ) sBemserkninger over de Persiske hellige Skrifters Alder og 
Hjemstavn og Bidrag til den oldiranske Mythologi (i 
Oversigt over det kgl. danske Videnskabernes selskabs for- 
handlinger. 1852.) 207 ff. og 246 ff. 

u ) af disse har Eranische Alterthumskunde. Leipzig 1871 78. 
I III. st0rst vserdi. Savel bans Commentar fiber das Ave- 
sta. I II. Leipzig 1864 68. som hans Avestaoverssettelse: 
Avesta, die heil. Schr. d. Parsen. I III. Leipzig 185263. 
er nu noget forseldede. 

16 ) Nenilig hans fremstilling af Persernes historic i Grundriss 
d. iran. Phil. II. og den instruktive afhandling: Die alt- 
iranische Beligion und ihr Stifter Zarathustra i Preuss. 
Jahrbiichei\ 1897. Mangfoldige enkelte oplysninger ogsa i 
hans store vserk: Iranisches Namenbuch. 1895, 

16 ) Geigers hovedvEerk er: Ostiranische Kultur im Altertum. 
Erlangen 1882, 

17 ) de Harlez: Avesta, livre sacre des sectateurs de Zoroastre. 
I III. 2de ed. Paris 1881. Indledningen giver en meget 
god skildring af Mazdadyrkelsen. I sine Etudes Avestiques, 
Paris 1877. beksemper han Darmesteter. 

18 ) M. Haug: Essays on the sacred language, writings and 
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religion of the Parsis. 2. ed. Edit, by E. W. West. Lon- 
don 1878. Die ftinf Gathas, herausgegeben, iibersetzt und 
erlautert von M. Haug. Leipzig 1860. 

19 ) Zoroastrische Studien. Berlin 1863. Mithra i Abh. z. Kunde 
d. Morgenlandes. 1857. Die persische Anahita. Abh. bayr. 
Akad. I. Kl. VIII. Bd. I. Abt. 1856. 

20 ) Disse bidrag er mest spredte i tidsskrifter; fortegnelse hei*- 
over i Grundriss d. ir. Phil. II, 45 f. En betydelig mono- 
graft er blandt disse Hiibschmanns fremstilling af Ave- 
stas.eskatologi, Jahrb. f. prot. Theol. V, 203245. Selvstsen- 
dige beger er Hiibschmanns Bin zoroastrisches Lied. 
(Yasna 30). Miinchen 1872. og Bartholomae's Arische 
Studien. Halle 188287; den samme larde bar givet os en 
yderst fortjenstlig Gatha-udgave med grammatik og ordliste. 
(Halle 1879). Ogsa Geldner bar givet sit meste i tids- 
skrifter men tillige enkelte mindre b0ger: Studien zum 
Avesta. I. Strassb. 1882. og Drei Yasht. Stuttgart 1884. 

21 ) Le Zend-Avesta. I III. Paris 189293. Ofte radf0rer man 
sig bedre med bans engelske overs, i S. B. E. IV og XXIII, 
navnlig er indledningen i vol. IV i h0j grad at anbefale. 
Hans mytologiske hovedvserk er Ormazd et Ahriman. Paris 
1877., men bans lille: Haurvatat et Ameretat, Paris 1875. 
overgar det i metodens skarphed og sikkerhed. 

22 ) Mills overssettelse af Yasna i S. B. E. XXXI. bringer et 
stort udvalg af de traditionelle kommentarer og meget lexi- 
kalsk stof, men nogen skarp metode er den ikke prseget af. 
Hans indledningsforelsesniug i Oxford J. R. A. S. April 1899 
indeholder betydelige synspunkter. Wests arbejder er 
nsesten alle nedlagte i de bind af S. B. E., som baerer titlen 
Pahlavi texts . Wilsons The Parsi religion as contained 
in the Zend Avesta, Bombay 1843, som ogsa b0r nsevnes 
blandt de engelske vserker, bar trods sit omfang og sine 
mange faktiske oplysninger aldrig ret fact betydning for 

r 

forskningen. 

23 ) Det er isser vaefkets anden del, der bliver brug for. Her 
bar Geldner skrevet om Avesta, Weissbach om kile- 
indskrifterne, West om Pehlevilitteraturen, N old eke om 
den episke litteratur, Eth6 om den nypersiske litteratur. 
Justi og Horn skriver Persiens historic. Jacksons frem- 
stilling af den iraniske religion er desvffirre endnu ikke 
udkommet. 

24 ) Manuskriptet vil komme til at tilh0re Universitetsbibliote- 
ket. En god fremstilling af Avestas gudelsere og af dual- 
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ismen findes i S. B. Thriges Historisk Arbog 1878.; jfr. 
iovrigt J. Fibiger: Mit liv og levned. Kbh. 1898. s. 338 f. 

Side 1531- 

*) ArdaViraf I, 7f.; tallet 12000 hos Tabari og Masudi. 

2 ) De sksend, Alexander fortjener for denne bedrift, har Justi 
givet ham (Grundriss II, 472 f.). Han viser, at Graekerne 
bar gjort sig skyldige i et, tilmed ganske umotiveret bar- 
bari, der ikke lader sig forsvare ved nogen symbolsk for- 
klaring (om vestens triumf over 0sten e. 1. som v. Gutschmid 
og Noldeke vil). At kongen var drukken, beretter Curtius, 
maske som formildende omstaendighed. 

3 ) Arda Viraf anf. st. 

4 ) Hovedstedet for disse vidnesbyrd er Kleuker: Anhang II, 1; 
kort uddrag Geldner: Grundriss. II, 32 f. 

5 ) Jfr. Geldner: Grundriss. II, 34. 

6 ) S. B. E. XXXVII, s. XLII; Geldner tager, Grundriss. 1,36, 
nogen afstand fra denne harde kendelse, men mener dog, 
at Avestasproget ikke kan have vseret levende sprog for 
diaskeuasterne. 

7 ) Jfr. Geldner: Grundriss. II, 46. 

8 ) af zan = jnd, erkende. 

9 ) Saledes Andreas (se Geldner: Grundriss. II, 2). En anden 
forklaring, der ogsa har meget for sig, er West's, if01ge 
hvilken avistak betyder viden. 

10 ) S. B. E. XXXVII, s. XLVII. 

X1 ) I Gesch. d. Alterthums. I, 508, anf0rer Ed. Meyer et citat 
af Re nan, hvori den erfarne kritiker erklserer Avesta for 
en slags Talmud. Dette kan passe gqdt for overarbejdelsens 
karakter, men Renan har ikke set, at denne daskker over 
en digtning, der mindst af alt kan kaldes talmudisk. 

12 ) Geldner har efter Darmesteters og Wests forbillede 
tegnet det i Grundriss. II, 45. 

13 ) Darmesteter: L. Z. A. Ill, LHf. Darmesteter var sig be- 
vidst, som han i et Brev til Jackson har indr0mmet, at 
hypotesen var meget vovelig; ikke destomindre er den frem- 
sat fuldsta3ndig kategorisk. 

") Jfr. Geldner i Gr. d. ir. Ph. II, 39. 

15 ) West: J. R. A. S. 1893. s. 654. Geldner pa nysanf0rte 
sted af Gr. d. ir. Ph. Tiele i Revue de 1'hist. du Relig. 
1894. XXIX, 68 f. og i K. Akademie Amsterdam Verslagen 
en Mededeelingen. 3e Reeks D. IX, 364 f. 1895. Justis 
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Fremstilling af Zarathustras liv i Preuss. Jalirb. 1897 lader 
D.s teori ude af betragtning. 

Side 3241. 

J ) Transskription, overssettelse og lexikon i Justis Der Bun- 
dehesh. Leipzig 1868. Nyere overssettelse af West: S. B. 
E. V. Oxford 1880. 

2 ) Bahman Yasht, oversat af West: S. B. E. V. 

3 ) En praegtig udgave af Dinkart raed Gujerati- og engelsk over- 
ssettelse af Peshotan. I VII. Bombay, fra 1874. Spredte 
partier oversatte af West i S. B. E. Se nsermere: Gr. d. ir. 
Ph. II, 91 ff. 

4 ) Dadistan, oversat af West: S. B. E. XVIII. 1882. 

5 ) Oversat af West: S. B. E. V. 1880. 

6 ) Oversat af West: S. B. E. XXIV. 1885. 

7 ) Hoshang & Haug: The book of Arda-Viraf. London 
Bombay 1872. A. Barthelemy: Livre d'ArdaViraf. Tra- 
duction. Paris 1887. 

8 ) Zerdushtbogeu er udforligt refereret af Spiegel (Sitzungs- 
berichte Bayr. Akad. Philos. Glasse 1867). 

9 ) Zarer behandlet af Geiger (Sitzber. Bayr. Akad. Phil. Classe 
1890. 243 f. Ardashir af Noldeke (Beitr. z. Kunde der 
Indog. Spr. IV.) 

10 ) Mohls franske prosaoverssettelse : Le livre des rois. I VII. 
Paris 187778 og Pizzi: Illibro dei Rei. I VIII. Torino 
1886 88 er gode gengivelser; Schacks smukke udvalg: 
Das Heldenbuch von Iran i metrisk overssettelse har gjort 
stor nytte ved at udbrede kendskabet til Firdusi i Tysk- 
land; men den opvejes langt af Riickerts mesterlige, pa 
engang rammende og digteriske overssettelse (udg. af Bayer 
fra 1890. Berlin. I HI). 

n ) .(Estetisk bedemmelse af Firdusi hos Noldeke: Grundriss. 
II, s. 17273. 

12 ) Isser betragtningerne efter Feriduns d0d er her karakteri- 
stiske. Om Firdusis religiose standpunkt se Noldeke: 
Grundriss. II, 160f. 

Side 5163. \ 

*) Justi: Grundz. II, 396 f., hvor der overhovedet er samlet 

et stort materiale til Persernes karakteristik. 
2 ) I Encyklop. Britt. sserligt udgivne pa tysk somTh. Noldeke: 

Aufsatze zur pers. Geschichte. Leipzig 1887. og A. v. Gut- 
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schmid: Geschichte Irans von Alexander bis zum Unter- 
gang der Arsaciden. Tubingen 1888. 

*) ikke just ved ordene: r;; /nev to neqacov ywo; dxqov sxsiv 693 
D. hvormed kun kan menes h0jdepunktet eller typen pa et 
monarki, men i udviklingen s. 694 A. B. 

4 ) Syncellus ed. Dindorf. I, 486. Solimus 35,6. Se Noldeke: 
Aufsatze. 77,1; Wellhausen: Isr. u. Jud. Geschichte 2 186. 

5 ) Stave: Parsismus u. Judenthum. 1898, s. 78. 

6 ) Offentliggjort af Cousin og Deschamp i Bulletin de cor- 
resp. Hellen. XIII, 529 f. Den attiske text viser if01ge Dit- 
tenbergers analyse (Hermes. XXXI, 643 f.) spor af en 
seldre ionisk, som kan vsere den fra Darius stammende. 
Udferligt er indskriftea behandlet af Ed v. Meyer i begyn- 
delsen af bans Entsteh. d. Judenth.. 

Side 6473. 

*) Jeg sigter til det af Geldner og Pischel hsevdede stand- 
punkt (i deres Vedische Studien). Hos os har Vodskov 
fremstillet den samme betragtning i bans Sjseledyrkelse og 
Naturdyrkelse. Standpunktet er utvivlsomt rigtigt, og tun- 
gerne bliver kun onde, fordi de har vseret n0dte til at 
rette en skarp kritik mod den a?ldre" slaegts, sserlig Max 
Miillers, megen tale omVedaernes barnlige kultur. 

2 ) Se f. ex. Herodot. Ill, 65. 

3 ) Se Justi: Grundriss. II, 426. 

4 ) Justi smstds. 

5 ) If01ge denne forta^lling abenbarer en Sibylle sig i det 0je- 
blik, Kr0sus bestiger balet, og det sprog, hun udtaler, bi- 
drager til at omstemme Kyrus. Men Perserne mentes at 
have bragt dette istand for at befri Kr0sus, og senere hed- 
der det: Perserne kom Zoroasters forskrifter ihu, if01ge 
hvilke det ikke er tilladt at braende de d0de eller over- 
hovedet at besmitte ilden, hvilket hos dem var en gammel 
og grundfsestet regel. 

6 ) Jackson i Zoroaster. New York 1899. (Herimod West 
i I. R. A. S. July 1899.) 

7 ) Geiger: Ostiran. Kultur. Justi, som i 1864 kaldte sin 
Handbuch der Zendsprache Altbaktrisches W6rterbuch, 
har nu ganske forladt dette standpunkt. 

8 ) Justi: Preuss. Jahrb. Bd. 88, s. 255. Nsermere herom i 
denne bogs bd. II. 

9 ) hos Athenseus. XIII; se Rapp: Z. D. M. G. XX, 65. 
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10 ) Jfr. Justi s indgaende unders0gelser herom i Preuss. Jahrb. 

1897, s. 255 f. og Grundriss. 402. 
) Justi: Grundl. II, 403. 

Side 77 92. 

l ) Saledes Geldner, og Justi (Grundl. II, 411), der udleder 
kong Fraortes' navn af oar (confessor), ligesom ban ogsa 
fremhsever kileskrifternes var som den ejendommelige ter- 
minus for bekendelse af Avestatroen. Jfr. lat. verus, tysk 
wdhr, russ. wera religion; 

a ) Vi vil senere fa exempler nok herpa. 

3 ) mdnayen ahe yatha no. meregho hupareno. nd anser Geld- 
ner for usegte; Justi (Lexicon) som om en mand var en 
fugl tager nd som nomn. af nar. 

*) I den svenske vise om liten Karin kommer to duer ned 
fra himlen for at hente hendes sjsel: de togo liten Karin, 
och se! de blefvo tre. Den kristne kirkes engleskikkelser 
udspringer vel af samme forestilling om bevingede sjaele, 
som om en mand var en fugl. I billedlig fremstilling 
kan de dog kun fores tilbage til de romerske genier. Dog 
dsekker ordene i Matthseus 18 om b0rnenes engel Fravashi- 
forestillingen. Ogsa smab0rn bar deres Ferver (Yasht 13). 
Dog er det hermed ikke sagt, at den nytestamentlige engle- 
forestilling er persisk. 

5 ) N. S0derblom bar i Revue de 1'hist. d. Relig. April 1899, 
i en artikel, der desvEerre f0rst er kommet mig i hnde 
efter trykningen af dette arbejde, fremstillet Fervernes kul- 
tus udf0rligt. Om skuddagenes og arets sidste dages hel- 
lighed er den romerske Februar et talende vidnesbyrd. 

6 ) Skikken at ofre de D0de klseder er vistnok indogermansk; 
vi finder levninger af den belt op i Grimms eventyr, hvor 
skomagerkonen ved juletid syr klseder til de n0gne under- 
jordiske, der havde arbejdet for hendes mand om natten. 
Og fra den tid gik det altid skomagerfolkene vel. 

7 ) Fravardin-Yasht. (XIII) v. 16, 14, 10, 11, 15, 24, 20, 26. 

8 ) Gotternamen. Bonn 1896. 

9 ) udf0rligere bar jeg fremstillet teorien i Hedensk monote- 
isme< s. 22 f. 

10 ) I bans Griechische Kulturgeschichte II, begyndelsen. 

u ) Se Sam Wide; Lakonische Kulte. 1893. s. 79. 

12 ) Se f. ex. historien om Cuchullin og den r0de kvinde i 

Windischmann: Irische Texte. 2te Serie. II, 248 ff. 
ls ) Art. The prisoners of the gods. >XIXth Century*. 1898. 
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Marillier: La doctrine de la reincarnation des ames en 
Irlande. R. H. R. 1899. 

14 ) Se Renfey i indledningen til bans Pantschatantra. 

15 ) G. G. A. 1894. Annueldelse af Hardy, s. 425 f. 

16 ) ja for guddommen selv, som man isser kan se det af Attars 
Mantic Uttair. Garcin de Tassj r . kap. 45. I denne guddom 
er kserligheden utvivlsomt hovedbegrebet; men vejen til 
fuglenes ophojelse gar igeiinem 'deres visdom, saledes som 
man kan se det bos Firdusi, hvor Simurgh fornemmelig 
virker ved sin visdomstale og spadomskraft (se historien 
om Zal's opdragelse. Vullers. I, 131 ff.). I0vrig viser Simurgh 
tilbage pa en meget gammel fugledyrkelse; dens navn, som 
Suflsmen panteistisk tyder som 30 fugle (si morg), ma 
afledes af Pehl. cm-mni svarende til Av. saena-meregha, 
fuglen Saena eller falkefugleii. Om det er den saena, 
som er naevnet Yasht 13, 97, er tvivlsomt, men sikkert viser 
navnet tilbage pa den cyena, falken, som Vedaerne be- 
standig nsevner som hellig fugl og hvem Somaens rov til- 
leegges. Altsa er denne fugledyrkelse oldarisk. 

17 ) Dino hos Athenseus. XIV, 633. 

Side 93105. 

J ) Darmesteter bar draget denne mytologiske parallel og 
dens konsekvenser i indledningen til overssettelsen af Vend. 
II. S. R. E. IV. 

2 ) Saledes overs. Westergaard det omstridte ord Ivaii-ydn. 

3 ) Oversigt over det kgl. danske Vidensk. selsk. forhandl. 1852, 
260 f. 

4 ) Saledes endnu Darmesteter: L. Z. A. II, 19 f. 

5 ) Westergaard ser i ovennsevnte artikel noget anderledes 
pa sageii : at just Inderne af pessimisme forlagde livets her- 
ligheder til det hinsidige; men der er dog ikke tvivl om, 
at Yima er et venligere famomen end Yama. 

6 ) Navnlig E. Rohde: Der griech. Roman. 1876. s. 196 note, 
samler mange traek af denne forestillingsraekke; se ogsa 
bans Psyche. Iste udg. 101 f., 289 A. 3. 

7 ) Det mener Roth ogsa i sin art. om Yama i Z. D. M. G. IV. 

8 ) Et staerkt bevis for chthonisk kultus hos Perserne kunde 
man hente fra Hero dots beretning (VII, 114) om, at Per- 
serdronningen Amestris, da bun blev gammel, lod 14 yng- 
linge begrave levende pa en korsvej (for derved at forlsenge 
sit liv). Ja Herodot bemserker udtrykkeligt: det er nemlig 
en persisk skik at begrave levende . Imidlertid g0r skikken 
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et aldeles upersisk indtryk og allerede Kleuker g0r op- 
mserksom pa, at dette faktum star aldeles isoleret og mod- 
stridende i beretningerne om Perserne (se Baehrs kom- 
mentar til stedet). Vi far da vel skrive denne overtro pa 
dronning Amestris private regning og teenke os, at him har 
bragt den med fra sin hjemstavns religion. 

9 ) S. B. E. XVIII, 393, 2 . 

10 ) Exempler hos Darmesteter: Haurvat. et Ameret. s. 64 f., 
jfr. Kr. Nyrop: 3>Kludetrseet i Dania. I. 

n ) Se Char din: Voyages. II, 200. 

Side 106108. 

*) Windischmann: Geographic des Bundehesh i bans Zo- 
roastrische Studien. Justi: Beitrage zur alten Geographic 
von Persien. Marburger Universitetsprogr. 1869. 1870. 

Side 109121. 

J ) Saledes betragter We s t sagen: S. B. E. V, 1880, s. 67 note. 

2 ) Det xathrim xaethem, som her (med Geldner: Drei Yasht. 
s. 29) er oversat den bydende hersker forstas med sprog- 
lig ret (og med henblik pa R. V. II, 35, 4 f.) af andre (Win- ' 
dischm., Da.) som kvindernes herre, genie des femm.es. 
Det er dog et spargsmal, om Avestas Apam Napat i den 
grad er den i vandet nedlagte spirekraft, at ban kan fa 
denne titel. Men i0vrigt tror jeg, at forestillingen om at 
vandet indeholder sa?d og spirer er en meget gammel og i 
Avesta fuldt rodfsestet naturfilosofi. Den spores ikke blot 
i sagnene om trseet Mangefr0, om Apam Napat og Tish- 
trya, men endnu i forestillingen om at Zarathustras seed 
gemtes i s0en Kansava og der befrugtede den kommende 
frelsers jomfrumoder. Det er jo ogsaa en ret begribelig 
forestilling, at vandet, som bringer alt til at spire, selv 
indeholder spirene. 

3 ) Spiegel (Z. D. M. G. VI) regner ogsa stjgernedyrkelsen for 
sen i Iran. 

4 ) NaBrmere om dette problem i Geiger: Le mythe de Tish- 
trya. Museon. Louvain 1882. og Pizzi: Tishtar- Yasht. 
Torino 1882. 

5 ) de Gubernatis: Zoological mythology. London 1872. I, 
292 f. 

6 ) Episoden er efter Bundehesh gengivet af Da.: L. Z. A. II, 398 f. 

7 ) Win dischm.: Zor. Stud. s. 29 f. Zohaksagnet har jeg for- 
talt i Guder og helte. 1898. s. 13 f. 



X Side 122158. 

Side 122137. 

(Her star ved et uheld tallene 6 ) og 7 ) istedenfor *) og 2 ).) 

6 ) herfra dog de ofre at undtage, som er forbundne med lig- 
brsending som f. ex. de germanske (Caesar. VI, 19). 

7 ) Stengel: Griech. Kultusaltarth. s. 94. 

3 ) Den opfindelse at fremkalde ild ved gnidning tilskrives 
Atharvan ; den kan bruges ved den f0rste anlseggelse af den 
hellige ild og skal bruges ved Somaofret, nar Somaen ind- 
bringes. Den fremgnedne ild laegges i dette tilfselde i den 
allerede iforvejen brsendende Ahavaniya-ild (som er taget 
fra husherreilden). 

4 ) At den nuvaerende Atherva-Veda er yngre end Rig- Veda, er 
ha?vet over al tvivl; men dens indhold, trylleformlerne, er 
vistnok seldgamle. 

5) G. G. A. 1894. anf. st. 

NB. For chazan al nar s. 136 Ises chdzin al nar, hvilket snarest 
b0r overssettes ildvogteren, da partc. chazin i reglen op- 
fattes personligt. 

Side 138158. 

*) Saledes bar Geldner gjort i sin art. Zoroaster* i Encyclop. 
Britt. og derved grundlagt en ny betragtning af Zarathustras 
historiske stilling. 

2 ) Geldner i Ved. Stud. I, 139 if. 

3 ) Jfr. dog West's replik: J. R. A. S. July 1899. s. 608. 0. 

4 ) Denne overssettelse af det vanskelige sted syntes mig umid- 
delbart indlysende: at ligne Varuna med en tyv er ikke util- 
stedeligt, da det ikke er tyvens tyvagtighed, men bans hur- 
tighed, der Isegges vsegt pa; at 10se synderen af syndens 
snare er Varunas sserlige nadesakt. Senere bar jeg til min 
glsede set, at Pischel (Ved. Stud. I, 106) ikke blot bar 
oversat pa samme made, men ogsa forsvaret den gramma- 
tisk, idet ban forklarer den uheldige accusativ pacutrpam 
som attraktion. Dr. S. S0rensen anser dette for urigtigt 
og vil hellere overssette: >Selv en kva?gtyv slipper man jo 
10s, o konge! sa slip da ogsaVasishta som en kalv af t0jret; 
men denne tanke synes mig langtfra sa karakteristisk som 
den anden; og det grammatiske anst0d kan man virkelig 
ikke tage sig sa naer i et sprog, der som Veda' ens modsat 
det klassiske Sanskrit endnu bserer prseg af at veere i 
bevsegelse. 

5 ) Jeg afviger her pa enkelte punkter fra Geldners oversset- 
telse i Drei Yasht, til hvis analyse jeg ellers kan henvise. 
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6 ) I ofre til jordguder eller sjsele trykkes offerdyrets hovede 
nemlig omvendt ned mod jorden. 

7 ) Roth: Wo wachst der Soma? Hillebrandt: Vedische 
Mythologie. I. 

8 ) Og duraosha er vistuok et meget gammelt ord. aoshanh 
D0d (af V lls h brsende) liar tilbage i ligbrsendingstiden 
og er ikke blevet forstaet af Perserne ; det liar ogsa vsesent- 
lig bevaret sig i sammeiissetninger. 

9 ) Bezz. Beitr. VIII, 226. 

Side 159. 

4 ) Til bestyrkelse af min formodning om Soma'ens sksebne i 
de to religioner kan tjene, at de ofrende brahmaner drak 
Soma, sikkert med det formal at blive udodelige eller komme 
i nsermere rapport til guderne. Da denne skik kun er be- 
varet i sammenheeng med ofrene, kunde den synes at vsere 
en kultisk og preestelig tradition fra hin fortid, da Soma 
veesentlig var udodelighedsdrik. Et andet mserkeligt faktum 
er den; at der hos Inderne optrseder en sterlig ud0deligheds~ 
drik for guderne amrtam (ambrosia), hvilken Iranerne ikke 
kender. Det synes altsa, som om Somaen i den grad er 
bleveri gudeernsering og brsendevin, at man bar mattet 
give guderne noget andet til at holde deres evighed i 
live med; men dette punkt er vanskeligt at behandle, da- 
greensen mellem Soma og Amrita ikke er skarpt afstukket. 

Side 162 169. 

^ Om Rustem bar hr. Arthur Christens en fortalt for dan- 

ske laesere i Nord og Syd. 1898. II III. 
2 ) Om Khoudernes religion se Gapt. Macpher son's fremstil- 

ling i J. R. A. S. New ser. VII. 
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1 denne anden del af Zarathustra vil man 
bemserke nogen forskel pa de enkelte afsnits om- 
fang og behandlingsma.de. ^Emner, der er tilgavns 
behandlede af andre, som f. ex. Zarathustras liv, 
den senere Parsismes panteon, gudstjeneste og eska- 
tologi, n0jes jeg med i al korthed at forta3lle om 
eller give et billede af. Aiiderledes med Gathaer- 
nes teologi, overgangen til riddertiden og den yngre 
Avestas kultur og moral. Her n0des jeg til at tage 
lidt grundigere fat, og laeseren ma da finde sig i en 
eller anden bes vserlighed , som aldrig kan undgas, 
hvor nye imders0gelser skal fores igennem. 

Enkelte stykker af min doktordisputats Om 
forholdet niellem religion og kultur i Avesta (1896) 
liar jeg optaget i den nye text; men, takket vsere 
dr. S. S0rensens kritik, har jeg kunnet behandle 
dette sp0rgsmal under et ganske andet synspunkt 
end tidligere ; og det lille ungdomsskrift ma dermed 
betragtes som vserende ude af sagaen. 



De vidtloftige sporgsmal om den persiske reli- 
gions indflydelse pa and re religioner og andre kul- 
turer, ligesom en skildring af Parsismen i dens mo- 
derne skikkelse, ligger udenfor denne bogs omrade; 
de vil komme til behandling i den frems tilling, jeg 
andetsteds skal give af den persiske kulturs historie. 

Edv. L. 



ZARATHUSTRAS LIV. 

MODERNE MYTOLOGER. 

ZARATHUSTRALEGENDER. 

DEN HISTORISKE ZARATHUSTRA. 

PROFETENS LIVSV^ERK. 



Ogsa med religionsstifterne driver moden sit 
spil. Der var en tid, man gjorde dem til moral' 
prsedikanter; der kom en tid, da de skulde vsere 
naturmyter; nu vil man heist befri dem bade fra 
prseknerne og fra myten og se at g0re dem til men- 
nesker igen. 

Endnu er hin oplyste Kristus i minde, der intet 
andet havde pa sinde end dyd og ud0delighed, og 
som i intet adskilte sig fra den Mohammed eller 
den Konfucius, den Sok rates eller den Zoroaster, 
som rationalismen havde lavet sig. 

Vi mindes ogsa det varbrud, der t0ede disse 
stive skikkelser op og gav dem historisk liv og farve. 
Hvem kan vel na3gte, at David Strauss med alt sit 
ksetteri var en af dem, der friede os fra den gamle 
rationalismes Kristus ; men den vej, han slog ind pa, 
blev et vildspor for dem, der fulgte ham blindt. Det 
blev da ogsaa en blind mand, den hollandske bibel- 
forsker Lohmann, der 10b linen ud og gjorde den 
hele Kristus til en myte. 

Men hvad kun en enkelt vovede med Kristus, 
blev snart den gaengse tale om de hedenske profeter. 
Man ser legenderne, som omgiver dem; man finder 
mytestoffet i deres sagnkres, og fortumlet af det nye 
syn 0jner man nu myter overalt, hvor historien mel- 

1* 



4 Buddha og Zarathustra. 

der om personer; man gar skarpsindig pa spor efter 
naturfsenomener, hvor det er simple, menneskelige 
ting, der er pa tale. 

Det var hin gyldne tid, da Buddha blev en sol- 
gud og hans legende op!0st til et munkeepos. Selv 
Frankrigs og Hollands to st0rste sanskritister, Sena'rt 
og Kern, lagde deres navne til denne mytologiske 
bedrift. Nu, des er ingen kunst at fa en solgud ud 
af Buddha. Man tager de seneste og darligste le- 
gender, der er spuiidet om ' hans person, fjsernt fra 
det sted og fra den tid, hvori ban levede, man stir- 
rer pa disse og senser ikke, hvad der bar vseret f0rt 
af trovserdig tale om den indiske asket. Og da nu 
mange af disse legender er forfaldne myter, solmyter 
hiaske, der er indvsevede i hans sagnkres, sa skal 
det ikke falde vanskeligt, om man putter dem i dige- 
len, at flnde mytestof pa bunden, ja at destillere 
selve solguden frem. Men om den virkelige Buddha 
far man ganske vist ingenting at vide. Han hviler 
i de gamle og de gode texter. 

Den hele mani er nu lykkelig overstaet. Buddha 
er forla3ngst steget ned fra sit solstade og vandrer 
igen med sin discipelskare i Magadhalandets lunde 
i en h0jst handgribelig, historisk skikkelse, med en 
aldeles virkelig munkekutte pa; og saledes bar nu 
ogsa kritiken igen kaldt Zarathustra frem fra det 
mytiske m0rke, hvori kritiken for en tid havde ladet 
ham forsvinde. 

Ogsa her var det Kern, som bar seren af at 
have rejst problem et; men medens hans bog om 
Buddha trods dens fantastiske konstruktion er blevet 
et af den moderne indologis skarpsindigste og Iser- 
deste vserker, sa fik hans lille skrift om het woord 
Zarathustra *) kun betydning som en dristig begyn- 

x ) Verslagen en mededeel. kgl. akad. v. wetensch. Amsterdam. 
XI, s. 145. 
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delse. Det hedder her allerede med tvivlsom 
ret at mytisk bliver en skikkelse , nar den gen- 
nem sit navn betegnes som mytisk o: nar navnet 
ikke er et egennavn, men udtryk for en ide eller et 
faktum, der kun kan have mytisk oprindelse. Og 
et sadant mytologem finder Kern i Zarathustras navn, 
der skal betyde den guldglimrende (zara-thwistra) 
og hvad allerede Grsekerne vidste betegne ham 
som en stjserne. 

Her kunde vi allerede stanse den hele bevis- 
reekke; ti etymologien svigter. Det ustra som slutter 
profetens navn (ligesom Frasha-ostra og andre per- 
siske navne) betyder 'kamel ; men hvad kompositio- 
nen zarath-ustra betyder, ma himlen vide (den gule 
kamel zara-th-ustra , eller maske den gamle ka- 
mel, zarat partc., cfr. ysQCcsfy- At Grsekerne i deres 
naive forklaring tydede ZajQadavyQ som en stjaerne, 
kan dog ikke undre nogen, som ved, hvad en stjserne 
hedder pa grsesk. Men lad os kun fortssette en 
stund, at vi kan fa at vide, hvad der var god my- 
tologi i 1867. At Zarathustras fader hedder Pourush- 
aspa er kun en bekrseftelse pa bans himmelske ka- 
rakter. Endsk0nt Kern nemlig fuldstsendig rigtigt 
kan forklare, at dette navn betyder den, der har 
mange heste (i sandhed et meget godt navn for en 
gammel eques i et rytterfolk !), sa skal dog disse heste 
in de taal der mythologie betyde lysstraler. Pou- 
rushaspa bliver da nsermere forklaret som den nat- 
lige, stjaernebesaede himmel, d. v. s. den samme som 
Ahura Mazda. Har ikke allerede Plato (i en dialog, 
som ikke er af Plato) sagt, at Zoroaster var Ormuzds 
s0n! 

Nu gselder det blot at fa at vide, hvilken 
stjaerne Zarathustra da er. Men ogsa det gar gan- 
ske let fra handen. Ti da det trova3rdigt berettes, 
at Zarathustra er f0dt i det Vestlige, i Medien, og 



6 Darmesteters hypotese. 

at han rejste mod 0st til kong Vishtaspa i Baktrien, 
sa kan han ikke vsere nogen anden end aftenstjser- 
nen, Hesperus, der ogsa star op i vest for derfra 

en tidlang at beva^ge sig mod 0st det er den 

slags myte-logik, som engang gjorde lykke, og som, 
overf0rt pa bibelske semner, har bragt mennesker fra 
deres kristentro! 

Nu, sikrere var Zarathustra ikke pa sin stjserne, 
end at han ti ar efter den Kern'ske tydning kunde 
godtgore sig som uvejrsgud. Saledes har selve 
Darmesteter tydet ham i sin ber0mmelige bog Or- 
mazd et Ahriman (1877); senere blev han klo- 
gere. At Zarathustra f0des i bjaergflodlandet Dareya, 
bliver til, at han f0des pa bjserget og af vandene; 
hans f0dsel er besvserlig comme celle de tout dieu 
qui se degage de la nuee convulsive* ja, selv den 
gamle historic oin, at Zoroaster lo, da han blev f0dt, 
bliver til torden og jsevnf0res med den homeriske 
gudelatter., der ogsa skal vaere torden. Endelig er 
fortsellingen om, at profeten kastede klippestore stene 
efter dja^velen, funden f0de for denne uvejrsforkla- 
ring; og moralen af det hele bliver da, at Zarathu- 
stra er den gud, vi allerede har m0dt som Tisthrya, 
Verethraghna, Apam Napat, det trebenede sesel, Atar 
og Gayo Maretan (vsesener, der efter Darmesteters 
forklaring alle er guder for vejr eller uvejr). Han 
er den gud, der abenbarer sig i stormens rasen, han 
er lysmanden, der skjuler sig i skyerne. (Da.: O.et 
Ahr. p. 19094.) 

Her har vi da ihvertfald legenderne selv og ikke 
blot en navnetydning til udgangspunkt; men at hel- 
ler ikke de f0rer os til sagen, er let at se. Sadanne 
paklistrede sagntrsek, der maske kan vsere 0ste af 
gamle myter, kan naturligvis kun fort^He os, hvad 
man har digtet om Zarathustras person, men intet 
om hvorvidt denne er historisk eller ej. Vil man 
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vide dette, da er der kun en vej at ga: man ma 
betragte samtlige beretninger om den hellige mand 
og se, om man, efter at have iidskilt de legendariske 
og mytiske traek, far noget tilbage, der lader sig 
bruge som historisk materiale. 

Lad os da f0rst befri os for den fabelsnak, hvor- 
med den seneste og darligste af alle beretninger om 
Zarathustra, den nypersiske Zerdust-nameh , fylder 
vore 0ren! Selvf01gelig kan et sadant mirakelbarn 
ikke i'0des til verden, uden at bans moder skal have 
dr0mt om 10ver og tigere. De regner ned over taget 
og vil slide fostret af hendes liv. Men det uf0dte 
barn tr0ster sin aengstede moder, og et lysbjserg fra 
himlen stiger ned til hende med hjselp mod m0rkets 
magter. Den onde troldkonge Duransarun star, som 
en Herodes, barnet efter livet; men stal og gift og 
brand vil ikke bide pa det; heste og oxer, som skal 
s0ndertrampe det, beskytter den udkarne; indtil han 
som voxen yngling abent kan byde troldene trods 
og vandre afsted over floden Daitya til Irans hellige 
jord. Her abenbarer Ormuzd sig for ham: engelen 
Bahmaii stseder ham for den H0jeste, hos hvem han 
nu i sp0rgsmal og svar far al sandhed at vide. Nu 
er da Zerdust en sand profet, bekrseftet ved mange 
jertegn. Han kan ga geiinem ildbjserget uden at 
svides; hans tarme kan tages ud af livet pa ham 
og puttes ind igen, uden at det voider ham nogen 
men; og djsevlen, som kom og fristede ham, lyser 
han hjem med den hellige skrift. 

Da drog han til kong Gustasp's (Vishtaspa's) hof 
i Balkh, hvorhen Ormuzd havde budt ham at ga. 
Da kongens onde vismsend intet kan stille op mod 
hans disputationer, sa putter de d0de hunde og katte 
i hans klsedekiste for at bevise, at han gemmer pa 
urene ting. Det hjalp, og Zerdust blev fsengslet, men 
samme nat voxer alle benene pa kongens sorte hest 
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ind i maven pa den, og profeten ma da hentes frem 
og mane benene ud igen ; men f0rst ma kongen give 
fire 10fter om, at han og bans dronning og bans 
b0rn og hof vil ga over til den nye tro. Fra den 
dag levede Zerdust lykkelig ved kongens hof og 
ingen djsevel vovede mere at vise sig abenlyst pa 
jorden. 

Dette er jo det rene eventyr og kan fortselles 
ligesa spsendende som det skal vsere. At trsek fra 
bibelen er flettet ind deri, er kendeligt; iovrigt er 
fortsellingens kolorit fuldstsendig persisk : troldekamp, 
ildpr0ve, rent og urent. Vishtaspas lokalisation i Bak- 
trien tyder pa sen affattelse, ja denne er sa sen, at 
erindringen om de persiske Vestlande er gaet tabt, 
og Daitya, som forhen snarest var rigets 0stgrsense, 
nu er dets vestgrsense. 

Den yngre Avestas bidrag er ikke stort bedre, 
kun meget t0rrere. Da Zarathustra f0dtes og voxede 
op, fortseller Yasht 17 (v. 19 f.), rendte Ahriman sin 
vej fra den vide og brede jord, og sadan mselede 
den onde, d0dssvangre Ahriman: Ej kunde alle gu- 
der sla mig ihjel, nar jeg vsergede mig; men denne 
Zarathustra bar faet bugt med mig. Han slar mig 
med Ahuna vairya (trosbekendelsen) som rned et 
vaben sa tungt som kvadersten; han brsender mig 
med Asha vahista som var det med smseltet metal; 
nu er det bedst, jeg pakker mig fra denne jord. 

De samme trsek i fristelseshistorien (Vend. 19, 
1 f.). Fra Nord, fra stjsernel0se egne, kom Ahri- 
man rendende hid, den d0dssvangre, djsevlenes djse- 
vel, og sadan snakkede han, den bagkloge Ahriman, 
den d0dssvangre: Druj! rend afsted og sla den rene 
Zarathustra ihjel ! og Drujen 10b afsted, djsevelen 
Buiti, snigmorderen, den lumske. Zarathustra ud- 
sang Ahuna vairya: Herrens vilje. Han of rede 
(floden) Vanuhi Daityas gode vande og bekendte 
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Mazdatroen. Da blev Drujen bestyrtet og forsvandt, 
djsevelen Buiti, den lumske snigmorder. 

Men Drujen svarede: forblindede Ahriman ! jeg 
ojner ikke bans endeligt, Spitamiden Zarathustras; 
stor er bans herlighed, den rene Zarathustra. Men 
Zarathustra gennemskuede det i sin and: De 10gn- 
agtige, vankundige djaevle s0ge tilhobe min d0d! 

Op stod Zarathustra; frem skred Zarathustra; 
ej g0s han for den onde and eller for bans svsere 
runer ; i handen svang han store kvaderstene, den 
rene Zarathustra, som skaberen Ahura Mazda havde 
givet ham. Og Zarathustra svarede Ahriman : Dum- 
me Ahriman! Jeg vil sla den djaevleskabte verden; 
jeg vil sla den dja^vleskabte d0dsdjsevel. 

Men det Ondes skaber Ahriman svarede: 0de- 
Iseg ikke min skabning, retfserdige Zarathustra! Du 
er Pourushaspas s0n og af din moder blev jeg an- 
rabt. Afsvserg den gode Mazdatro! Hvis du afsvaer- 
ger Mazdatroen, skal du besidde den lykke, som 
landsherren Vadhagana besidder. Svarede Zarathu- 
stra: Ikke vil jeg afsvaBrge den gode Mazdatro, ikke 
om legem, sjaBl og and skulde splittes. 

Spurgte ham da den onde skaber Ahriman : Ved 
hvis ord kan du sla, ved hvilket vaben kan du for- 
jage min, Ahrimans, skabning fra det Godes verden? 
Da svarede Spitama Zarathustra : Persen og koppen, 
Haoma og ordet, som er udspurgt af Mazda, det er 
mit bedste vaben; med det ord vil jeg sejre, med 
det ord vil jeg drive pa flugt, med dette godt skabte 
vaben, o vankundige Ahriman! Det er den hellige 
and, som har skabt (alt) i den uendelige tid ; Am- 
shaspanderne have skabt det, de sk0nne herskere, 
de gode skabere. 

Og Zarathustra sang Ahuna vairya. 

Vi er endnu i de blotte og bare legender; men 
de fortselles ikke Isengere til underholdning ; inter- 
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essen er teologisk; et rent religiost forfatterskab, be- 
hersket af Avestas tankegang. Det er den ru kon- 
trast, den svare strid mellem den Gode og den Onde, 
udmalet med al den krasse ubehagelighed og stive 
hojtidelighed , som den yngre A vesta plejer at ud- 
styre heiiholdsvis det onde og det gode med. Ingen 
virkelig majestset eller andsdybde som i den vid- 
underlige paralel i det nye testameiite. Det eneste 
trsek, der er lidt menneskeligt, er det, at djsevelen 
apellerer til profetens s0nlige f01elser: din moder 
tilbad jo Deverne, (hvorfor vil du da fornsegte mig?). 
Alt det 0vrige er tomt og grotesk: den magisk 
virkende b0nsformular, den fetichistiske stolen pa 
kirkekar og sakramenter, og sa denne profet, der 
slar med sten efter djsevelen! Koranen, den t0rreste 
af alle bibler, har benyttet det samme trsek i Ibra- 
hims kamp med Iblis (didfiokos). Eller er det ara- 
biske sagn pa egen hand kommet til denne kylen 
efter djsevelen, som dukker op sa mange steder, og 
som for os er blevet til Luther med blsekhuset? 

I fristelseshistoriens stil er naesten alle de, i'0vrigt 
ikke talrige trsek, den yngre Avesta beretter om Za- 
rathustra; vi vil m0de flere af dem i Iseren om 
de sidste ting. Han star som en skikkelse, hvem 
den religi0se serefiygt efterlianden liar 10ftet op over 
det jordiske niveau, i menneskeligste fald som 
en dogmatisk og besvsergende , fanatisk ypperste- 
prsest, sadan som man kendte dem i religionens 
darlige tider; hyppigst dog som en profetisk, halvt 
mytisk heros, der 0ver sin stordad i kraft af en gud- 
dommelig udrustning og engang i tidernes trsengsel 
vil abenbare sig mellem de ksempende guder. 

Disse mytiske og teologiske dannelser kan vi 
altsa se bort fra; sp0rgsmalet er, om der bag alt 
dette er historisk stof at finde, stof til en virkelig 
biografi. Man vender da uvilkarligt blikket til den 
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jeldre Avesta; men ved f0rste betragtning m0der vi 
alter her trsek, som skulde synes at h0re legenden 
til. Saledes beretter Zarathustra i Yasna 43 selv om 
sit stsevne med engelen Vohumano (Bahman), der 
viede ham til profet; og sammesteds falder der ord 
om hans forudtilvserelse : Han var der og SSL til, da 
verdens grundvold blev lagt, og da for f0rste gang 
det gode blev bestemt for den gode og det onde for 
den onde. Og det er Zarathustra, der (i Yasna 29) 
under en forhandling, som ma tsenkes at forega i 
himlen, indssettes til koens beskytter, da kosjselen, 
kvsegets himmelske urbillede, klager til Ahura Mazda 
over de jordiske herrers mishandlinger. Ligeledes 
viser det sig ofte, at Zarathustra ikke er det talende 
subjekt, men om tales som en endogsa fortidig skik- 
kelse. 

Alle disse trsek har Tiele fremhsevet 1 ) og deri 
s0gt bevis for, at ogsa Gathaernes Zarathustra er 
legendarisk. Men det ma erindres, at der for det 
f0rste star meget andet om profeten end dette, og 
at han ikke vilde oph0re at vsere historisk, selv om 
disse transcendente bestemmelser ledsagede hans 
hele selvskildring. En sadan profetisk mand n0jes 
jo aldrig med t0rthen at betragte sig som en histo- 
risk og endeligt begraenset person. Skal vi frakende 
Kristus historisk virkelighed, fordi han tillsegger sig 
prseexistens , ophold i himlen og genkomst til dom- 
men? Og det har den historiske Kristus utvivlsomt 
altsammen gjort. 

Men nu de mange trsek, som Zarathustra i disse 
gamle sange fortseller af sit rent private og person- 

*) Geschiedenis v. d. Godsdienst in de oudheid II, s. 92 ff. 
Forresten overdriver Tiele den fortidighed, hvori Z. skulde sta 
for Gathaerne. Saledes betyder para i Yasna 51, 15 ikke fordum, 
voorhen (s. 95), men horer som praep. til vrb. coist, laere, fore- 
laegge. Da. overssetter endogsa: promettre. 
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lige liv? Nar han taler om sin sag og sin strid, 
om sin byrd og sin fattigdom, om sin kone og hen- 
des familie, om venner og fjender, og alt hvad der 
tilst0der ham? Nar han giver os sit hjaertes klage 
og sin tros fortr0stning, og nar alt dette fremtrseder, 
ikke som det abstrakte billede af en lidende og sej- 
rende profet, men med bestemte naviie og betegnel- 
ser, med rosende eller polemisk omtale af disse folk, 
med hentydninger og stiklerier og med en ivrig ak- 
tualitet, hvis mange enkeltheder vi knap kan f01ge, 
sa viser hele denne tydelige tegning os sa sikkert 
hen til en historisk jordbund og til en bestemt 
epoke, som nogen af oldtidens sakrale texter over- 
hovedet kan tsenkes at gore det. 

Det er derfor intet under, at en stor del Irano- 
loger simpelthen betragter Gathaerne som kilde til 
Zarathustras levned og tegner bans billede efter dis- 
ses angivelser uden derved at forvirres af de legen- 
dariske tilssetninger, hYormed man allerede i pro- 
fetens samtid eller iisermeste eftertid bar smykket 
bans skikkelse. Saledes mente i sin tid Martin 
Haug og Windischmann 1 ); og Spiegel 2 ) im0de- 
gik den Kern'ske konstruktion ud fra den samme 
forudssetning; ogsa Geiger og Bartholomae bar 
hsevdet det historiske standpunkt, og Geldner g0r 
det staerkt gseldende i sin artikel om Zoroaster i 
Encyclopaedia Britannica, ja bans discipel Jackson 
bar udvidet standpunktet sa steerkt, at han i sin 
iiys udkomne, store Zarathustrabiografi tager hele 
det traditionelle og legendariske stof med i betragt- 
ning. At han ikke bar gjort Zarathustra nogen tje- 
neste ved denne udvidelse, vil man let kunne se af 
de pr0ver pa traditionens biografl, vi bar givet. Den 
sikreste vejleder gennem det vanskelige aemne er i 

J ) Zoroastr. Studien. s. 4647. 

2 ) Heidelberger Jahrbucher. 1867. s. 675. 
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virkeligheden Justi's behandling af Zarathustra (i 
Preuss. Jahrb. B. 88), netop fordi den sa bestemt har 
sin basis i Gathaerne og kun tager af traditionen, 
hvad der tilbyder sig som et aldeles n0dvendigt 
supplement. Selv Darmesteter blev i arenes 10b op- 
mserksom pa forskellen mellem den seldre og den 
yngre beretning; han indr0mmer, at kun den sidste 
har en mytologisk og fabelagtig karakter, men han 
erklserer da samtidig i tilslutning til sin teori om 
Gathaernes senere affattelse disses Zarathustra- 
billede for en senere rationalisering af den oprinde- 
lige myte: une legende rationaliste et historique, uden 
at han dog vilde kunne g0re rede for, hvori denne 
historiske legende adskiller sig fra en virkelig hi- 
storisk beretning fra en sa fjsern fortid. Men vi ma 
nu selv under den nsermere betragtning af Zarathu- 
stras liv fornemme, om vi her har grund under f0d- 
derne eller om vi beva3ge os i fantasiens verden. 



J\t Zarathustras slsegtnavn Spitama ikke er 
grebet ud af luften, ser vi af Ktesias, der kender 
det fra det mediske hof. ^ Stamherren Spitama nsev- 
nes i Gathaerne (Yasna 53, 2) og Zarathustra kalder 
sig selv Spitama eller Spitamide. Det har vseret en 
adelig slsegt: de tog som fine folk dengang, da 
man endnu stod i nomadiske traditioner, navne 
efter heste og kameler. I selve kong Vishtaspas navn 
ser vi hesten (aspa = equus) figurere, og saledes 
kaldte en af Zarathustras forfeedre sig Haecataspa, 
Sprsenghest (Yasna 46, 15), medens profetens fader, 
der dog f0rst nsevnes i den yngre Avesta, hed Pou- 
rushaspa (den hesterige). Selv fik Zarathustra, 

x ) Persica 2,8, jfr. Justi: Preuss. Jahrb. B. 88, 248 f. 
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som vi har h0rt, et kamelnavn; hans svigerfader 
Frashaostra's navn udlsegges den raske kamel. Af 
Spitamider kender vi fra Gathaerne fremdeles Mai- 
dyoimanha (Midmaiie), profetens fsetter, og Zara- 
thustras datter, hvis navn, Pourushista, blev en sa 
taktfuld sendring af bedstefaderens , at der kom 
megen visdom i det istedenfor mange heste. 

En eiikelt hymiie vil vsere nok til at vise os 
profeten i disse hans omgivelser og i de skiftende 
stemninger af sorg og glsede, som hans kamp og 
sejr f0rer med sig. 

Yasna 46: 

Til hvilket land skal jeg fly? Hvor skal jeg 
ga hen for at flygte? Fra venner og frsender for- 
st0der man mig; naboerne ere mig ikke gode, ej- 
heller landets vantro herrer. Hvor skal jeg da tsek- 
kes dig Ahura Mazda? 

2. Vel ved jeg, hvi jeg ej er god nok, Mazda! 
Lidet er mit kvasg og fa mine msend. Dig klager 
jeg til, se dog dertil, Ahura! og skaenk mig husva- 
lelse som veil til ven. Laer mig at vinde retsindig- 
hed ved renhed. 

3. Hvornar, o Mazda! skal dagenes morgenlys 
oprinde, at holde verden til retfserdighed , de klare 
tanker ved frelsernes duelige bud? Hvo iler til hjselp 
med retsindighed? Dig har jeg valgt mig til laerer, 
Ahura ! 

4. Men disse retfserds0vere lure de onde pa i 
bygd og herred, at de ikke skal r0gte kvseget; volds- 
manden skal tilsidst ga til grunde ved sine egne 
gerninger. Den, som, o Mazda! kan bringe ham fra 
herredom og liv; han skal ga forud pa troens stier. 

7. Hvad vsern kan man yde mig, nar ksetteren 
voider mig ve, andet end din ild og and, af hvis 
gerninger renhed vil f01ge? Forkynd mig denne som 
min fromheds Iserer! 
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8. Men den som g0r mig skade pa mit kvseg, 
ej skal nogen ulykke ramme mig ved bans gernin- 
ger; de skal igen komme over ham med fjendskab, 
og ham personlig vil de fjserne fra lykken, ikke fra 
ulykken, med enhver form af fjendskab. 

11. Ved deres herremagt tvinger Karapaner og 
Kavi'er menneskeverdenen til ugerninger for at 0de 
den; dem skal deres egen sjsel og samvittighed bringe 
til fortvivlelse, nar de kommer did, hvor Ciiivatbroen 
er, for til alle tider at bo i djsevelens bus. 

12. Men siden retfserdigheden slar an hos Tu- 
raneren Fryanas b0rn og setlinge, fremmende livet 
ved Armaitis gerning, sa bor nu Ahura Mazda med 
sin gode and hos dem og byder blandt dem til 
fromme. 

13. Men den, der tsekkes Spitama Zarathustra 
ved sin fromhed blandt menneskene, den mand for- 
tjener at ber0mmes; ham vil Mazda Ahura give sa- 
lighed og fremme bans fse for ham ved Vohu Mano. 

14. Zarathustra! Hvo er din retfserdige ven; 
hvem 0nsker at vsere lydig mod din h0je pagt? Det 
er kong Vishtaspa i dommens stund. Og de, hvem 
ban ved sin lovsang, Mazda Ahura! omvender, dem 
vil jeg oprabe med Vohu Manos ord. 

15. Haecataspa! Eder, I Spitamider, vil jeg 
nsevne, at I kan skselne mellem lovligt og ulovligt. 
I bar erhvervet Eder renhed ved de gerninger, som 
er Ahuras oprindelige bestemmelser. 

16. Frashaostra, Hvogvas s0n! gak did med de 
fromme, hvem vi 0nsker frelsen, hvor ret forener 
sig med ydmyghed, hvor salighed er rigdommen, 
hvor Ahura Mazda troner i Gladhjem. 

17. Der, hvor jeg vil kundg0re Eders renhed, 
men intet urent, Djamaspa Hvogva! Eders lydighed 
og fromme anrabelser. Men den, som skelner ret 
fra uret ved Asha, den vise and, det er Ahura Mazda. 
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18. Den, som er ren for mig, ham skal det 
bedste times; af min rigdom skal jeg glsede ham i 
himmerig; men kval for den, som bereder os kvaler. 
Mazda! Asha! Eders vilje skal jeg fuldbyrde; det 
er min tankes og min sjsels beslutning. 

19. Den, som med renhed bekender sandheden 
for mig, Zarathustra, den, der fortjener det evige liv, 
ham skal som 10n tilfalde to k0er og alt, hvad hans 
hjserte begaerer. Alt dette udretter du, o Mazda! du 
som forstar det bedste. 

Denne sang giver et temmelig tydeligt billede. 
Der er en mand, som har noget pa hjserte, og som 
opbyder sin hele kraft for at sla til lyd derfor; men 
han har ingen ydre magt at lide pa, og han har 
mange fjender. De msegtige vil ham til livs, og den 
sag, han ksemper for, huer dem ikke. De vil ikke 
0ve skansel mod dyrene, sadan som han krsever det, 
ja de forf01ger dem, der g0r det, og tvinger dem til 
ugerninger. Men den stridende mand taber ikke 
modet; han vM, det vil ga fjenderne ilde tilsidst, og 
at han taler med guddommelig ret. Dog har han 
ogsa sin fortr0stning pa denne jord: f0rst og frem- 
mest fyrsten Vishtaspa, som har antaget troen og nu 
antager sig de troende; dernaest Spitamiderne og hans 
hustrus slsegt: Haecataspa, Frashaostra og Djamaspa; 
ja medens hans naboer forst0der ham, er der folk af 
fremmed set, blandt selve de fjendtlige Turaner, som 
har grebet den nye Isere. For alle disse star han 
nu som den, der fuldbyrder Mazdas vilje og som 
kan sksenke dem livet til 10n for deres bekendelse. 

Striden med de onde fyrster giver atter og atter 
Zarathustra grund til klage. Salsenge Bendva plager 
mig, den msegtige, han der har behag i de uretfser- 
dige, o Asha! Mazda! sa kom til mig for min from- 
me b0n og tr0st mig. Men bered ham undergang 
ved Vohu Mano. 2. Denne Bendvas onde, 10jede, 
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fra sandheden frafaldne religion laegger rad op imod 
mig. Ikke holder han den hellige ydmyghed fast 
for denne verden, ejheller er han oplsert, o Mazda, 
afVohu Mano. (Yasna 49,12.) Vranglsereren 
liar fordservet budene, hedder det et andet sted 
(Yasna 32,9); han har forrykket verdens forstand 
med sine laerdomme, han har bortf0rt kvseget, Vohu 
Manos sande glsede; med disse min sjsels ord 
klager jeg til Eder, Mazda og Asha! 11. De har i 
sandhed forda3rvet livet, de, der tsenker med kset- 
tersk overmod, som krsenker husbonds og hustrus 
ejendomsret og driver de retfa3rdige o Mazda! bort 
fra deres kvseg. 12. Ved deres Isere afskserer de de 
d0delige fra den bedste gerning. Over dem raber 
Ahura Mazda Ve! dem, der ombringer koen, medens 
de taler om triysel, dem, der foretraekker Grehma'er 
og Karapan'er for renheden og 0nsker sig Drujen 
til herre. 14. Mod undertrykkelse har Kavitjeneren 

o 

Grehma rettet sin hu. Abenlyse er disse to bedra- 
gerier, at de antager sig ksetteren, og at de, medens 
de slagter k0er, siger: den der tasnder den d0ds- 
fordrivende hjselp (ilden)! 

Det sidste tyder, ligesom vers 12, pa dyreofrene; 
sangeren naBgter sig ikke et satirisk hib til denne 
draeben, som skal bringe trivsel og holde d0den 
borte. Men ogsa social elendighed klages der over, 
og den er en f01ge af hedenskabet: Storherrerne 
undertvinger de mindre besiddere, bringer dem i 
deres void (ved afgifter og renter), jager dem tilsidst 
fra bus og hjem og tager deres kva3g uden hvil- 
ket den troende ikke kan opfylde sine retfserdigheds- 
pligter fra ham, for at slagte det ved deres offer- 
fester. PraBsterne, der modssetter sig denne uretfser- 
dighed, s0ger de at holde borte, men underst0tter 
vranglsererne , som bif alder deres adfa3rd. Det er 
mod sadanne tilstande, Zarathustra 10fter sin retfser- 

2 
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digheds rost, ganske som jodelands profeter matte 
ksempe mod en lignende forrykkelse af samfunds- 
forholdene. Man far det umiddelbart for 0je, i hvil- 
ken grad disse religi0se nydannelser er fremskridt i 
humanitet, ja at afskaffelsen af dette hedenske uvse- 
sen er humanitetens begyndelse. Ikke at ofre dyr 
men at ofre sig for kvseget, det er vejen til trivsel 
og lykke; ikke kultus altsa, men kultur; og ikke at 
ofre sine medmennesker for sit eget begser, men at 
agte deres ret til legemlig og andelig existens, det 
er overgangen fra dyrisk til menneskelig tilvaerelse, 
den overgang, som kun kan ske ved troen pa en 
andelig verden som det hojeste og som det eneste 
sande. 

Hvilken historisk stilling disse voldelige herska- 
ber bar haft, er ikke godt at sige; smafyrster bar 
de abenbart vaeret, og at de var iraniske stamme- 
herrer ikke indiske eller turanske bar vi tid- 
ligere vist og ser det af sangene selv. Kun et eneste 
af deres navne giver os et vink (ti Bendva, Grehma, 
Karapan er os lige fremmede), og det er det hyppig 
nsevnte Kavi. Det er en gammel iranisk fyrstetitel, 
den der senere bevaredes som Kai. Nu ved vi til- 
fseldigt, at Kavifyrsternes rsekke ophorte med Kai 
Kosrau (Husravanh, den ber0mte), der omkom i en 
snestorm, og at ban efterfulgtes afVishtaspas fader, 
Aurvadaspa, eller af Vishtaspa selv. Med dette tron- 
skifte, der f0rte til et nyt dynasti, mener Justi der- 
for (Preuss. Jahrb. 88, 246), at den nye religions sera 
begynder. 

Og intet er i virkeligheden sandsynligere. Visht- 
aspa, troens arm, nsevnes i hverahden Gatha som 
den, Zarathustra skylder sin lykke, og som liar bragt 
religionen til sejr. Den 10n liar kong Vishtaspa op- 
naet ved sin storheds va^lde pa retsinds veje: den 
visdom, som den hellige Ahura Mazda leerer ved 
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Asha. Nu bar vi frihed til at lsere. (51, 16.) Og 
sin h0je person, fortsaettes det v. 17, stiller Frasha- 
ostra Hvogva til niin tjeneste til bedste for den gode 
religion. Ahura Mazda give ham bans 0nskes op- 
fyldelse, at ban ma gribe Asha! Og dernsest naev- 
nes de andre: Jamaspa og Maidyoimanha o.s.v., de 
navne, der stedse koinmer igen, hvor profeten skal 
nsevne sine venner. Deri bestar altsa sejren, ban bar 
vundet, at kongen og bans hof er ham tro, og at 
ban i sin egen slsegt finder genlyd for de tanker, 
der maske er udsprungne af bans families kultus. 

Og ud fra dette centrum f0res mi troens kamp 
som en virkelig mission, maske som virkelige krige. 
De gathiske hymner er ligesamange fejdebreve til 
dem, der star troen imod, og lige sa mange oprab 
til omvendelse. Vi skal senere (s.90f.) betragte denne, 
ofte altfor dj serve side af den nye tro, men her kun 
nsevne den som et tegn pa den religiose bevsegelses 
karakter. Det er en principsag dette, ikke en stam- 
mekamp eller et magtsp0rgsmal. Der er tale om en 
virkelig omvendelse og erkendelse mand for mand 
>personlig: med Ahura f01ger livet, og med ham be- 
gynder livet: sand fornuft, sand dyd, sand lykke, 
sand tilvserelse overhovedet; derfor er det, menne- 
skene skal Isere at finde ham; derfor er det en vir- 
kelig dyb og segte profetisk sorg og forlsengsel, der 
fylder denne Guds mand, nar ban sukker efter den 
stund, da dagenes morgenlys skal oprinde, og da 
verdens forbedring skal indtrsede. Det er selve 
menneskehedens vel, som ligger ham smserteligt pa 
sinde. 

Men mere end denne lille snaavre verden af 
fjender og venner og frsender, mere end dette indre 
militans og triumphans i Zarathustra selv lader de 
gamle kilder os ikke kende. Er brudehymnen, Yasna 
53, virkelig digtet til Zarathustras datter, far vi gan- 

2* 
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ske vist et indblik pa f0rste hand i det rene samliv, 
som denne f0rste troende menighed eller familie- 
kreds liar f0rt, og maske tillige nogle strofer fra 
Zarathustras egen mund. Sikkert er dog kun det, 
der ikke kunde digtes : den virkelige, historiske grund- 
Iseggelse af en livsfornyende kraft, og sa de histori- 
ske navne, der bestandig kredser om denne grund- 
Iseggelse. 

Hvad tid og sted for dette Historiske angar, 
da er vi ikke sa vel fame med dette. Dog synes 
det mig, at Justis rolige blik har set, hvad der kan 
ses. At skuepladsen for Vishtaspas virken har vseret 
Medien og intet andet land, har vi alt anf0rt sand- 
synlighederne for (I, 71 f.); hvad ved vi om Zara- 
thustras hjemstavn? 

Vi ved for det f0rste, at den yngre Avesta Ga- 
tha'erne tier derom stedse omtaler Airy an a Vaeja 
som profetens hellige land (saledes Yasht 5, 104), 
det land, der naevnes f0rst af alle lande (Vend. 1, 3). 
Ogsa Bundehesh lader Zarathustra f0des her (20, 32) 
og grundlsegge sin religion pa det samme sted (32, 3). 
Men om dette Iran Vej, som provinsen senere 
kaldtes, vil Bundehesh fremdeles vide (29, 12), at 
det grsenser op til Adarbaijan, og denne landsdel 
kender vi tilstraekkeligt : den ligger sydvest for det 
kaspiske hav. If01ge Avesta gennemstr0mmes Iran 
Vej nu af floden Vanuhi Daitya, der efter de orien- 
talske geografers oplysninger (se Justi: a. s. 255) en- 
ten ma vsere Oxus eller Araxes (og snarest maske 
den sidste, modsat I, 72), og det omspurgte landskab 
bliver da rimeligvis den rige slette mellem Aras og 
Kur, som nutildags kaldes Karabagh (Da. II, 5 n. 4), 
og hvis usaedvanlig korte sommertid just stemmer 
med Avestas og Bundehesh's beskrivelse. Ved floden 
Daitya skal Zarathustra have ofret, ligesavel som 
kong Vishtaspa og dennes -broder Zarir (Yasht 9, 29 ; 
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5,112); og da sagnene om dette kongehus' ssede i 
Baktrien, som vi bar pavist (I, 72), er sene og falske, 
er der ingen grund til at henlsegge profetens f0de- 
stavn til noget andet sted eller at lade ham rejse 
langt bort for at grundlsegge sin religion, sadan som 
Zerdusht nameh og andre fabelagtige beretninger vil 
det. Tilmed siger Bundehesh udtrykkelig, som vi 
sa, at ban grundlagde religionen i Iran Vej. 

Om selve f0debyen er der delte meninger, idet 
nogle kilder nsevner Schiz andre Ragha begge be- 
r0mte ildtempelstseder , men Justi bringer (a. s.) 
den oplysning, at Ibn Chordadhbih, der var 0ver- 
ste postmester pa Abbasidernes tid, en stor topograf 
og tillige af zoroastrisk herkomst, i sin bog Veje 
og riger (fra 846) betegner Urmia, hovedstaden i 
Schiz, som profetens f0deby (jfr. ogsa Jackson: Zoro- 
aster. 19798). Hvis dette star til troende, ma man 
da formode, at Zarathustra senere bar begivet sig 
til Ragha (Rai), til hvis tempel Zarathustraslsegten 
og det yppersteprsestelige sembede stedse bar vseret 
knyttet. Mod disse angivelser, hvis detaillerethed 
er tillidsvsekkende , har de orientalske kilder intet 
modstridende at anfare; udelukket er det dog ikke, 
at vi her er bytte for en konsekvent og i enkelt- 
heder udformet sagndannelse. 

Zarathustras levetid ssettes af traditionen til 
omtrent 300 ar f0r Alexanders erobring af Persien. 
I denne angivelse samstemmer Arda-i-Viraf, Masudi 
og Alberuni med mindre afvigelser, 300 280 258, 
der tyder pa hver enkelts selvstsendighed. Han 
skulde altsa vsere f0dt c. 630. West's omhyggelige 
beregning af den traditionelle kronologi, i hvilken 
ban finder en fejl af 35 ar, ssetter f0dearet til c. 660 
(SEE. XLVII 5354, jfr. Jackson. 157 f. og App. III). 
Dette stemmer med Dinkart's angivelse (5, 311), at 
Vishtaspa og Zarathustra virkede sammen fra 630 
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610. Vishtaspa bar i sa fald altsa vseret en fjsern 
forfader af hin Hystaspes, efter hvem Darius I (521 
485) er opkaldt. Disse arstavler er ganske vist 
rent traditionelle, og kan forsavidt vsere sagnagtige; 
men en vis st0tte far de i den historisk sikrede 
kronologi, idet der just ved tiden for Zarathustras 
angivne optrseden begynder at vise sig fyrstenavne, 
som bar en utvivlsom zarathustrisk klang. Saledes 
Fraortes (f 625), der som medisk storkonge bar 
vseret samtidig med Vishtaspa. Hans navn (= av. 
fra-vareta) betyder Bekenderen i sserlig religi0s 
forstand, confessor, hvilket bedst forstas om en be- 
kendelse af den nye (fra Vishtaspas hof udbredte og 
for rigsdannelsen sa3rdeles nyttige) religion, ligesom 
bans s0n Kyaxares' navn (huvaxatara sk0n vsext) 
i Gathaernes and bedst vilde tydes om gudsrigets 
skonne fremgang (jfr. Y. 34, 11). 

Ud over disse antydninger rsekker. vor viden 
ikke, og vore formodninger om Zarathustras tid og 
sted ma stanse ved dem. Den historiske ramme, vi 
her har anbragt profetens billede i, hsenger ganske 
vist 10st pa krogen, og maske den engang ma tages 
bort; men der er lige sa megen sandsynlighed 
for ? at kommende tider vil sla den fast. 



ZARATHUSTRAS L.ERE. 

(GATHAERNES TEOLOGI.) 



MONOTEISMEN. 

AHURA MAZDA. 

SPENTA MAINYU. 

AMESHAS SPENTAS. 

DUALISMEN. 

S^DER OG LOVE. 

GUDSTJENESTEN. 

DE SIDSTE TING. 



A^arathustras vserk liar efter alt at d0mme ikke 
vseret det blot at Isegge navn til en vildtvoxende 
prsestelsere ; han har utvivlsomt skabt en teologi. 
Den faste logik, hvormed det gathiske system er 
tomret sammen, den renlige omhu, hvormed alt er 
skaret vsek, som ikke falder i trad med grundtan- 
kerne, og den hele undergrund af personlig over- 
bevisning, hvormed dette lankesset bseres frem, 
det voxer ikke op som grses af jorden, er intet til- 
fseldigt vsev af tanketrade; der er en enkelt hjserne, 
som har tsenkt og skabt, eller i hvertfald en ord- 
nende hand, som har grebet ind og bragt det spredte 
til klarhed. 

Tanker, der skyldes de mange, bliver altid frag- 
menter; kun hvor n mand trseder til, kan der tsen- 
kes en helhed. Ikke blot den gennemf0rte modsset- 
ning til alt, hvad der kan kaldes folkereligion, sser- 
tegner disse Gathaer, men ogsa forskellen fra det 
mytisk-spekulative virvar, som bade Vedahymner og 
grseske sagn og babyloniske kileskrifter byder os, er 
i0jnefaldende. Der ser vi just, hvor broget det bli- 
ver, hvad der brygges sammen i prsestefamilier og 
kultuskredse eller af vandrende sangere. Men Zara- 
thustralserens karakter adskiller sig ikke blot vsesent- 
Hg fra disse formationer, men ogsa fra den overlses- 
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sede skolastik, der groede op om den selv, da den 
faldt i prsesteskabets hsender. 

Det nye, Zarathustra bragte, gar pa den anden 
side nseppe ud over det at have skabt en teologi. 
Intetsteds er der tale om, at han har fundet en ny 
Gud, endsige opfundet en ny kultus. Bade Ahura 
og Atar liar han sikkert vaBret fodt til og opdraget i. 
Han f01er sig som sin Guds prsest og har ikke svig- 
tet sit alter. Men han har gjort sig til hans profet 
og har pa de store profeters vis h0jnet det guds- 
begreb, som han tog i arv, og renset den gudstjene- 
ste, han stod i; derom kan der ikke vaere tvivl. 

Men har han f. ex. skabt den monoteisme, som 
Gathaerne er prseget af? Ogsa her tror jeg, at han 
star pa det overleveredes grund, eller rettere sagt, 
star som de j0diske profeter, nar de af folkets nid- 
ksere tro pa den nationale Gud skabte en virkelig 
monoteisme; nar de ivrede mod den blodige kultus, 
revsede folket og oplserte det til tugt; nar de for- 
kyndte Guds straffedomme og varslede Gudsrigets 
komme med sejr, lyksalighed og frelse. 

Noget lignende har Zarathustra gjort. Han er 
maske ogsa noget af en kirkefader, lidt af en Augu- 
stin. Ogsa han bygger en civitas Dei, befolker den 
med engle og himmelske hierarkier og Isegger en 
maegtig historisk verdensplan, Gud til sere og djsev- 
lene til fordaBrv. I denne plan er monoteismen, 
guddommen med hans himmelske tjenere be- 
gyndelsen; dualismen, dja3vlela3ren med dens 
verdensspa3nding og verdenskamp den vej og det 
forlob, igennem hvilket alt skal bevsege sig; og ende- 
lig eskatologien, laeren om de sidste ting, vserkets 
store afslutning. 

Dog foreligger dette vserk oprindelig ligesalidt i 
tre kapitler som i nogen systematisk form. Det er, 
som det meste af, hvad der har evige kraBfter i sig 
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her i verden, som de jodiske profetier, som den 
grseske lyrik, som de nytestamentlige breve og Lu- 
thers reformationsskrifter kommet frein som lej- 
lighedsytringer, som indlseg i dagens strid, som op- 
rab, som hymner eller personlig bekendelse; ti sadan 
er i virkeligheden de fleste Gathasange, og kun nogle 
enkelte bar karakter af egentlige laeredigte med ind- 
ledning og udvikling og moralsk afslutning. I disse 
Gathasange ligger Zarathustras tanker. Dem ma vi 
f0rst have frem; hvad senere tider bar fojet til, 
kan da bagefter komme pa tale. 



Vil vi nu til en begyndelse dr0fte det sp0rgs- 
mal, om den monoteisme, vi finder i Gathaerne, 
er skabt af profeten eller forefundet i den tro, ban 
voxede op i, sa ma vi pa forhand vsere underrettede 
om, at det, vi kalder polyteisme, tager sig ander- 
ledes ud, nar man star midt i den, end nar man, 
som vi, overskuer den fra det fjaerne. Vi ser det 
som en skov, der bedsekker det hele terrain, men 
den, der star i skoven, ser kun enkelte trseer. Vi 
kender den homeriske gudekres, det assyriske rigs- 
pantheon og den store vrimmel af segyptiske guder; 
men borgeren i Megara, prsesten i Sippur og bonden 
i den segyptiske landsby har ikke denne mytologiske 
viden. Han kender stedets gud og dyrker ham, det 
er det trse, som beskygger ham , og sa desuden 
en hel del purlekrat af saerguder og smaguder, som 
ban tager forn0dent hensyn til efter tid og lejlighed, 
men hvem ban ikke for livstid falder til fode. 

F0rst med det st0rre samkvem, med rigsdannel- 
serne, med optagelsen af naboguder, med mytolo- 
giske systemer og sagndigtningens udbredelse, be- 
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gynder det, vi kalder polyteisme, at forme sig, og 
det bliver endda for de fleste en polyteisme pa pa- 
piret eller pa tempelvaeggene ; det praktiske for- 
hold bliver, for prsest som for laegmand, i reglen 
det samme som f0r, det samme som det er den dag 
idag for katolikken, nar han tror pa sin Gud og sin 
skytspatroii og dyrker Jesus og Madonna og sa for- 
resten en hel del helgener for dit og dat. 

Der er inlet tegn til, at Zarathustra i sin oprin- 
delige hjemmetro har staet synderlig aiiderledes. Om 
der nemlig har vseret noget medisk pantheon, til 
hvilket alle rigets templer har rettet deres kultus, er 
i h0j gra'd at betvivle. Landet er snarere faldet i 
forskellige kultiske kredse, og Zarathustra har tilh0rt 
en af dem. Mithra f. ex., der spillede sa stor en 
rolle i det sen ere persiske pantheon , er slet ikke 
nsevnet i Gathaerne. Man har da sagt: Gathaerne 
er sa fa; han kan have vseret omtalt i de tabte. 
Men herimod indvender Geiger, at hvis han virkelig 
havde vseret krigsgud for den seldste zarathustriske 
kreds, sa havde de gathiske sangere nseppe ladet 
ham unaevnt ved de lejligheder, hvor der er tale om 
krig; og endmindre, synes mig, kunde han fattes, 
hvor man skildrer den yderste dag; ti der er Mithra 
i den yngre Avesta altid pa sin plads som d0de- 
dommer. 

At Zarathustra har villet sprsenge et pantheon, 
saledes som den grseske Xenophanes eller Mohammed 
eller andre, som har villet trodse en engud igennem, 
det er der ingen mserker af i Avesta. Ahuras ene- 
vselde som Gud er en stiltiende forudssetning ; kam- 
pen star ene om hans vselde over djsevle og men- 
nesker. De guder, profeten har fejdet imod, har 
enten tilh0rt fremmede kredse eller seldre, jordsunkne 
lag. At Daeverne var naboernes guder har j eg s0gt 
at vise (I, 146 f.), og de beksempes ikke, fordi de er 
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mange i modssetning til den ene, men fordi deres 
dyrkere er dyrplagere, kv3egr0vere, onde herskaber, 
somadrankere og meget andet slemt. Yima, som 
blev stodt ned i helvede, fordi han kom Zarathustra- 
ismen pa tvsers, var en gud, ikke blot af seldre dato, 
men fra en seldre sfsere (I, 93 f.). Han er den ene- 
ste, mod hvem der er 0vet void; men han er sikkert 
ogsa den eneste indenfor Ahuras rsekkevidde, som 
har haft nogeii ret at sta pa. Ogsa han har vseret 
en konge, og han har nok haft sin kultus og sine 
troende ; derfor ma der rammes en psel gennem ham 
og hans hederiskab og slagteri. 

De andre guddomme, som har omgivet Ahura, 
Armaiti (jorden), Atar (ilden) o. s. v. er vistnok uden 
void og ve gledet ind under hans herred0mme eller 
har altid staet under det. De bserer ingen mserker 
af kamp eller underkuelse. In let om at Ahura r0- 
vede Atars offer eller tilrev sig jorddronningens trone 
eller sluttede forbund med Asha eller hvad andet 
det vilde hedde i indisk eller grsesk mytologi. Kun 
svage spor af, at han har optaget oxeguden i sig. 
Ellers star han ren og klar fra gammel tid, en selv- 
stsendig herre i sit hus, maske den eneste, der har 
nydt en egentlig kultus. Og saledes ma vi nsermest 
taenke os, at Zarathustra fra f0rst af har haft ham 
til sin Gud og seret'de vsesener, der h0rte til Ahuras 
kreds og set, sadan som man serer sin konges slsegt, 
eller sadan som man pa et enkelt sted eller i et 
enkelt prsesteskab kan have mange Hellige men kun 
en enkelt helligdom. 

Men den gudsdyrkelse , profeten efterlod sig, 
var dog en monoteisme af en ganske anden kaliber. 
Det er den bevidste teologi, hvor der f0r kun var 
en tilfseldig lokaldyrkelse ; det er et system, hvor der 
f0r kun var en familie. Nu vil Ahura vsere virkelig 
Gud, han har en vilje, han vil ssette igennem, et rige, 
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som ban vil regere. Der er en verden og en ver- 
densplan, en menneskehedens historie, som skal 
fores til ende. Her ma man vsere ven eller fjende, 
underkaste sig eller ga til grand e. Og dette vilkar 
har da ogsa bestemt de iraniske guddommes sksebne : 
F0jer de sig for Ahura, da f0jes de ind i hans vse- 
sen og vilje; de bliver sider af guddommen, ytringer 
af bans magt. Saledes er det gaet Armaiti og vist- 
nok adskillige andre. F0jer de sig ikke, forst0des 
de som Yima. 

Ser man nu denne bygning udenfra, far man 
ikke let 0je for dens monoteistiske anlseg. Ti det 
er de underordnede guddomme, Amshaspanderne, 
som vender udad mod verden, og til dem retter 
menneskenes b0nner og hyldest sig fuldt sa vel som 
til Ahura. Dog sidder ban selv derinde, i midten 
af sin magt, med et opmserksomt 0je ; og der falder 
ikke en spurv til jord'en uden hans vilje. 

Det er dette sidste, som bestemmer monoteis- 
men, her som i kristendommen , hvor der jo ogsa 
tidt findes kapeller nok uden om kirkehuset, ja som 
bekendt er en tredeling i kirkeskibet selv, som har 
forvirret manges blik og bragt dem til at tro, at den 
treenige Gud var en polyteistisk figur. 

Monoteismens problem stilles ikke rigtigt, sa- 
Isenge man sp0rger, hvormange guddomme eller gud- 
dommelige faser eller veesener eller engle eller hel- 
gene der er i en religion. Man skal sp0rge: Er der 
mere end en guddommelig vilje i denne religion; 
hvor meget gselder den, og hvor langt strsekker den 
sig? Er guddommen n, altomspsendende og algyldig 
vilje, da er religionen efter sit vsesen monoteistisk, 
og det er temmelig ligegyldigt, om denne vilje da 
ytrer sig umiddelbart eller gennem engle, helgene 
eller underguder, nar disse blot udelukkende virker 
pa Guds vegne og for Guds skyld. 
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Men her m0der der os en ny betsenkelighed : 
Er Ormuzds vilje virkelig algyldig og altomspsen- 
dende? Der er jo nemlig en sserdeles msegtig djsevel 
i denne religion; han har ogsa en vilje og forstar 
sa vel at ssette den igennem, at han endog har mag- 
ten over en stor del af verden. 

Det ma da ferst noteres, at Ahriman er en djse- 
vel og ikke en gud. En gud dyrkes, en djsevel 
manes. Men Ahriman nyder ingen kultus (Plutarchs 
beretning herom far ingen st0tte i Avesta); ham 
times kun djsevlenes lod: at drives pa d0ren og at 
komme tilkort. 

Og selv om denne djsevel nu end star udenfor 
Ormuzds vilje og hans rige, hinsides den dualistiske 
kl0ft, der gar sa dybt gennem den persiske religion, 
sa er hans djsevlemagt dog kun en fore!0big fase i 
verdensudviklingen , og den dramatiske spsending, 
den indf0rer, g0r intet skar i guddommens magt. 

I ingen monoteisme, der antager en djsevel eller 
som blot vil indr0mme mennesket frihed, er den 
guddommelige vilje almsegtig i hin matematiske for- 
stand, at der intet sker uden pa direkte guddomme^- 
lig foranledning. Det vilde der heller ikke vsere vun- 
det det allermindste ved; tvsertimod: verdensbilledet 
vilde stivne, hvis det skulde ga saledes til. Sp0rgs- 
malet er derimod, hvad der bliver en den pa sagerne: 
om viljerne vender tilbage til Gud, om djsevelen og 
hans rige virkelig gar til grunde, og Gud bliver alt 
i alle. Herom er Parsismen intetsteds i tvivl; hvad 
derimod kristendommen mener derom, er ikke let 
at rede. 

Imidlertid kan det ikke nsegtes, at den persiske 
monoteisme, sa principfast den end kan vsere, er 
bleg og vag i sin ydre fremtrseden, isser nar den 
jsevnf0res med den hardf0re monoteisme, som ud- 
sprang af den semitiske fromhed, navnlig i j0de- 
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dommen og Islam. Ahura Mazda er ikke nogen nid- 
kser gud. F0rst og fremmest fordi han ikke bar no- 
gen at vsere nidkser pa ; han har ikke som Israels Gud 
mattet ksempe sig frem blandt nsergaende stamme- 
guder. Kun for sin magt over del onde er han be- 
kymret ; men her er hail ub0nh0rlig. Tillige er han 
mere tasiikt som princip end som person. Han er 
prseget af Indogermanernes abstrakte tankeliv, ikke 
af Semiternes virkelighedssans og historiske fortsel- 
len. Og endelig afspejler han ikke h0vdingen eller 
scheiken, hvis hand er nser over alle, der rejser sig 
imod ham; han er storkongen i sit palads, der her- 
sker ene ved sin vilje, og overlader det til tjenere 
og satraper at vsere kongens hand. Men denne 
abstrakte h0jhed star for fald; en gud ma ikke n0jes 
med at vsere en gud i det fjserne. Den, som lider 
formeget pa venner og tjenere, kan tilsidst fa det 
trangt i sit eget bus. Vi vil fa at se, hvormange der 
trsengte sig ind i Ahura Mazdas, og hvorledes bans 
himmel efterhanden bliver ssede for et pantheon. 
Dette er svagheden; men samegen styrke er dog be- 
varet, at den monoteistiske grundtanke intetsteds er 
brudt; ja den befrier sig forholdsvis let af forvildel- 
sen, og med kirkefornyelsen fremtrseder den atter i 
sin fulde renhed, ja i teologisk tilspidset form. 



lankearbejdet i Zarathustralaeren melder sig 
strax med gudens navn: Ahura Mazda. Dette, 
der i Gathaerne nok sa hyppigt skrives Mazda 
Ahura, er, som just denne leddenes ombytning r0- 
ber det, ikke noget konkret egennavn (saledes som 
senere kileskrifternes Aurmazd, endnu senere for- 
tsettet til Ormazd eller Ormuzd), men en rent teolo- 
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gisk bestemmelse. Ahura betyder herre, mazdd 
betyder visdom (sskr. medhas), hele navnet altsa: 
visdommens herre eller den herre visdom. Dette 
gudenavn er sikkert f0rst dannet samtidig med den 
tilsvarende gudelsere: visdommen er just Ormuzds 
herskende sevne. 

Med denne abstrakte betegnelse stemmer det, 
at Perserne ikke tsenker sig deres Gud i legemlig 
skikkelse. Herodot bar fuldkommen ret, nar ban 
(I, 131) med undren beretter, at Perserne ikke bru- 
ger at rejse statuer, templer og altre, men endogsa 
anser det for galskab at g0re det, idet de savidt 
jeg kan se ikke sadan som Hellenerne mener, at 
guderne bar menneskelig skikkelse ; der er kun 
et ord, nemlig altre , formeget. Medernes og Per- 
sernes forestilling om deres Guds oph0jethed, siger 
Justi (i anm. af denne bogs f0rste del. A. R. Ill, 195), 
var sa ren, at de hverken vilde afbilde ham eller 
bygge ham templer, og sproget formaede kun i lig- 
nelser at nserme sig en bestemmelse af bans vsesen. 
Som en lysstrale funkier han frem i det uskabte 
lys, det, der selv langt overstraler solens lys, og af 
Irvilket den hellige ild pa jorden kun er en svag, af 
den djsevleskabte r0g oms!0ret afglans. F0rst pa 
Achsemenidernes marmorpaladser har ioniske kunst- 
nere mattet fors0ge at give det ulegemlige vsesen en 
skikkelse, og de tog da den segyptisk-assyriske kunsts 
^ingede lyskugle til forbillede, eller man ser guden 
som en bevinget and i kongeskikkelse omsluttet.af 
en ring (uendelighedens billede, ligesom vingerne er 
allestedsnaervserelsens symbol). Alt som vesterland- 
ske anskuelser trsengte ind efter Alexander den stores 
tid, og under de grsekervenlige Parthere, fortog denne 
sengstelse for at danne gudebilleder sig, og vi besid- 
der en rsekke billeder af guddommelige vsesener pa 
niynter fra slutningen af det Iste arhundrede e. Kr.; 

3 



34 Styrke og evighed. 

under Sasaniderne endelig optrseder guden pa klippe- 
billeder efter romersk monster i menneskelig skik- 
kelse, ja endogsa bereden. 

Saledes voxer det ydre, alt som det indre svsek- 
kes, og man ser mere til Herren end til Visdom- 
men i denne legemgjorte gud. Og dog var ban fra 
f0rst af i sa h0j grad visdommens herre, at ban 
som vi skal se kun var Herre i kraft af sin 
visdom, og sare lidt er der at mselde om bans herre- 
fserd. Det er den indre styrke, den beror pa. Hvo 
lyttede f0rst med andagt til dig, siger Zarathustra 
(Yasna 46, 9), nar vi hyldede dig, o Mazda, som 
den maegtigste (zevlstem), den hellige, den rene 
afidrset, Ahura ! Dig matte j eg erkende som staerk 
(takhmem) og hellig, Ahura Mazda! nar himlens 
magt kom til mig ved din hand (43, 4). Ingen 
styrke uden hellighed; ingen hellighed uden renhed! 
Og dens nerve ligger i bans vilje, i bans Me selv- 
bestemmelse; ban er kun betinget af sig selv. Han 
hersker efter sin viije (vase-xayans , 43, 1); han 
giver os velfserd og ufserd efter sit tykke (usen, 45, 9). 

Denne andelige magt er evig; det er en ufor- 
anderlig gud. Han er nu og altid den samme 
(31, 7). Ham vil jeg oph0je med ydmygheds ofre, 
ham, der i evighed hedder Mazda Ahura, fordi der 
i bans rige vil vasre fuldkommenhed og ud0delighed, 
og i bans bus kraft og bestandighed (45, 10); yavoi 
vispai, i alle tidsrum, er Gathaernes staende udtryk 
for denne evighed (f. ex. 53, 1). 

Og dog er Ahura altid mere Herre end Fa- 
der ; kun som Amshaspandernes, englenes fader, 
nsevnes ban, hvormed det kun skal vaere sagt, at 
ban er deres ophav, og at det er bans vilje, som 
gselder, og ikke deres. Han erVohu Mano's fader, 
og Armaiti er bans datter (45,4; 31,8); men Zara- 
thustra tiltaler ham i Gathaerne ikke som fader. 
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Derimod udfoldes hans skabermagt i bred og 
msegtig lovprisning: 

Det sp0rger jeg dig om, sig mig det rettelig, 
Ahura! Hvem er avleren, verdensordenens oprinde- 
lige skaber? Hvo satte solens og stjsernernes vej? 
Hvo er den, ved hvem manen voxer og svinder, 
om ikke ved dig? 

Det sperger jeg dig om, sig mig det Ahura! 
Hvo stotter vel jorden og mftrummet, sa at de ikke 
falder, hvem vandet og planterne? Hvo giver vin- 
den og skyerne hastighed, og hvem er, o Mazda! 
kvsegets skaber? 

Det sp0rger jeg dig om, sig mig det rettelig, 
Ahura! Hvo skabte snildelig lys og m0rke? Hvo 
skabte snildelig s0vn og vagenhed; hvo disse morge- 
ner, middage, nsetter, som maner den arvagne til 
arbejde? (44,3-5). 

I denne hymne er den antike forestilling om, 
at naturen ikke kan vsere sin egen bserer, fuldt til- 
stsede; men det primitive standpunkt, hvor enhver 
enkelt naturvirksomhed ma have sin sserlige bserer, 
er lige sa fuldstsendig overvundet: alt er lagt ind 
under den Ene. Den yngre Avesta vilde ikke ud- 
tale sig sa uforbeholdent om Mazdas skaberdad: 
dens strsenge dualisme kan ikke finde sig i, at Mazda 
f. ex. kaldtes m0rkets og s0vnens skaber; den vilde 
med det teologiske snerperi, hvortil dualismen efter- 
handen udartede, omhyggelig vage over, at intet, som 
ikke tilh0rer det Renes verden, fik lov at nedlede 
sin herkomst fra den rene Gud: alt, hvad der er det 
mindste betsenkeligt ved, stammer hert eller delvist 
fra den Onde. Denne minutiose sondring har ingeii 
hjemmel i Gathaerne. De giver kun hvor der er 
tale om dualisme det store grundtraek, at livet 
stammer fra Mazda, d0den fra djsevelen. Og da de 
to ander st0dte sammen, sa skabte de for det forste 
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liv og d0d, og at der tilsidst skal vsere helvede for 
de onde og himmerig for de retfserdige (Yasna 30, 4). 
Men hermed er der intet sagt om selve naturtingene 
og naturlivets oprindelse. 

Det sidst anf0rte vers af skabelseshymnen r0bede 
os, at det er skaberens snille, som bar sat verden 
i skik. Allerede her, i det praktiske, er ban mazda, 
visdommen; og med dette ord trseder vi ind i selve 
bans vsesen. Hin arvagne k!0gt, som vi i Vedasan- 
gene m0dte som de ahuriske guders, navnlig Varunas 
herskende sevne, er ogsa kendelig bos den iraiiiske 
Ahura. Ej er den altskuende Ahura til at bedrage 
bedder det (45, 4; jfr. 43, 6); og meget stserkt mindes 
man omVaruna i 31,13: De skrupler, man g0r sig 
ahenlyst eller i 10n for at pala3gge sig den st0rste 
bod for en lille br0de, det ser du alt med klare 0jne, 
du retfa3rds vogter! Nar ban da kaldes den mest 
vidende eller den bedst forstaende (46, 19) eller 
den, som er den viseste af alle (45, 6) sa kunde 
det forstas i samme stil om politimandens 0je; men 
der menes noget ganske andet dermed. 

For Iraneren med bans rationalistiske andsret- 
ning ma en gud f0rst og fremmest have en god 
forstand. Denne sjselesevne (khratu) er det, der sa 
at sige ssetter ham i sembede, og til en begyndelse 
da g0r ham til menneskehedens Iserer. Ved sin 
forstand belserer ban os om det bedste (45, 6). Tidt 
kaldes han ligefrem laereren (46, 3), en Iserer i 
retsindighed (31, 17), hellig ved sin lsere (29, 7). 

Ogsa dette kunde siges om sa mangen gud. De 
fleste guder Iserer jo menneskene et eller andet, og 
hvis det er guder, der er noget ved laerer de 
dem ogsa retsindighed. Men Mazda er ikke Iserer i 
noget tilfseldigt eller blot i en enkelt dyd. Det, han 
bar at bringe, er en universel grundssetning, 
et virkeligt princip, som ban selv sidder inde med, 
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og som han nu har meddelt gennem abenbaringen. 
Han har indset, hvad der er det bedste, hvad der 
er det rette, hvad der er sandhed. 

Problemet Godt og Ondt er Avestas grundsp0rgs- 
mal og det er virkelig stillet som problem. Det er 
ingenlunde som i banale moralsystemer pa 
forhand givet, hvad der er det gode og hvad det 
onde. Det er en sag, som ma klares, og klares med 
forstand. Ti djsevelen snakker ogsa for sine varer 
og siger, at hans er det gode; ja han tror det selv. 
Men Mazda har gennemskuet sagen: Han alene 
ved, hvad der skal vsere og ikke vaere. Han har 
andeiis indsigt eller andelig forstand (khratush 
manyeush 31, 9), og herudfra ma vi opfatte ordet 
om, at han forstar det bedste ; at tro pa Mazda er 
at stole pa denne hans principielle afg0relse; det er 
at tro, at Mazda har ret. Da vil man med det 
samme selv fa ret, na den absolute erkendelse. Eritis 
sicut Deus, scientes bonum et malum. 

Denne tankegang lyser frem af Here betydelige 
textsteder : 

Hvad er det st0rste, det som den retfaerdige 
tror, eller det, som bedrageren tror? Den kyndige 
skal sige det til Iserlingen, at den uvidende ikke skal 
tage fejl. Vser du os, Ahura, en Iserer i dette sind! 
(31, 17.) Sig mig det, at jeg kan indse det, hvad 
I i kraft af retfserdigheden vil give mig som det 
bedste, at jeg kan vide det med det rette sind og 
laegge mig det pa hjserte: hvad der, o Mazda! skal 
vsere, og hvad der ikke skal vsere. (31, 5.) Jeg 
anraber Eder, Mazda og Ahuraer! Sig, hvad der stem- 
mer med Eders indsigt og Eders sind, for at vi kan 
skselne retteligeii, nar vi skal forkynde disse ting, 
nemlig den laBre, som er din, Ahura ! (49,6.) 

Tydeligt star det at Isese (i 31, 7), at det er denne 
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guddommelige skselnen, der har skabt raoralen. Ved 
sin indsigt har ban grundlagt retfserdigheden for ved 
den at holde det rette sindelag oppe. 

Men ef det dyd i kraft af erkendelse, som er 
denne religions princip, sa ma alle dyder, eller sna- 
rere grunddyden, have sit ssede og sin kilde i den, 
hos hvem den absolute erkendelse flndes. Og grund- 
dyden hedder i Avesta asha, retfserdighed, renhed. 
At denne i h0jeste forstand tillaegges guddommen, 
far vi rigelige vidnesbyrd om. O du, som er den 
bedste! Til dig, den bedste Ahura, der samstemmer 
med den bedste retfserd (asha vahista), beder jeg. 
(28, 8.) Vi hyldede dig som den hellige af idrset, 
som den rene af idrset (ashavanem, 46, 9). Han er 
retfserdighedens, Ashas, sande skaber (31, 8). 

Men sa umiddelbar er forbindelsen mellem Gud 
og verden og Gud og menneskeheden i denne reli- 
gion, at denne retfserdighed kun er til for at virke- 
Iigg0res gennem verden. Den er intet fjsernt ideal i 
guddommen, den er sa at sige basis for selve den 
fysiske existens. Der er i Avesta noget, der hedder 
de forste love (daend paouruya, 46, 15) eller det 
oprindelige i denne verden (45, 3), en grundlov af 
moralsk karakter, om hvilken den fysiske verden er 
st0bt, og som har behersket denne ubestridt, salsenge 
indtil synden kom ind i verden. Denne praeexiste- 
rende verden, som den senere skolastik vidste meget 
at fortselle om, har ogsa staet for Gathasangernes 
tanke. Som ban har skuet dem, saledes udforer 
dommeren (Zarathustra) den f0rste verdens love ved 
retfaerdig handling mod ond og god (33, 1). At 
denne moralske grundtilstand og ideale forudtilvse- 
relse endogsa gennemtrsenger verden med juridisk 
kraft, ser vi af 46,6: Den som er ksetteren huld 
er en ksetter, den, hvem den rene er kser, er ren, sa- 
sandt (salaenge) det er dig, Ahura ! som har givet de 
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f0rste love. De er jordens grundvold og jordens 
salt, ved dem holdes yerden i vsext og i live: til- 
verelsen er moralsk betinget. Vi ser da, hvil- 
ken vsegt der ligger i ordene, nar vi nu udfolder det 
sted, vi f0r bar anf0rt, i dets fulde tankevidde: Ved 
sin indsigt grundlagde ban retfserdigheden for ved 
den at opretholde det bedste sind (bos menneskene). 
Ved denne and lader du (riget) voxe, du som nu og 
altid er den samme, Ahura! (31,7.) 



Som det f0rste var, saledes skal det sidste vorde. 
Den gamle lov fra tidernes begyndelse, den skal der 
ogsa d0mmes efter ved verdens ende, og skaberen 
skal vsere dommer i kraft af den samme skselnen, 
med hvilken ban grundlagde tingenes oprindelige 
tilstand. Han bliver da dommer, som ban bar vseret 
det altid, fordi ban altid bar siddet inde med kri- 
teriet. Han, der udreder (vlcinaot) lovligt fra ulov- 
ligt, ban er den vise dommer (dangra) Ahura Mazda, 
oAsha! (46,17.) Og med hvilken fortr0stning den 
troende under sin kamp her pa jorden ser hen til 
Mazda og bans retfserdighed som til dommeren, der 
sluttelig skal tilkende ham bans ret, det ser vi af et 
sadant, stserkt personligt sted som 46,7: Hvilken 
beskytter kan man give mig, o Mazda ! nar ksetteren 
voider mig ve, andre end dig ved ild og and Ahura ! 
af hvis gerninger retfserdigheden (asha) skal fremga. 
Forkynd mig denne som dommer over min tro, o 
Mazda ! Hvad dette n0drab bar at sige, vil vi alle- 
rede kunne forsta. Det er ikke blot den enkeltes 
salighed, det gselder: nej den troende vil overhovedet 
have vished for, at det, ban stoler pa, og det ban 
lever pa, ogsa er det rette. Og dette kan ban f0rst 
fa pa den store dag. Han er spsendt pa domsken- 
delsen, om den vil give ham medhold i bans mening 
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om livet: vil himlens h0j ester et stadfseste vore jor- 
diske domme? Det sporger jeg dig om, sig mig 
det rettelig, Ahura! om du engang vil regere efter 
dennejs] retfserdighed , liar den usigelige hserskare 
samles; efter disse love, som du, o Mazda, alt bar 
abenbaret. (44, 15.) 

Til andre tider er tilliden til denne harmoni 
udtalt med megen fasthed. Mazda er den, som 
bedst kommer sine ord ihu, thi hvad ban forud 
bar bestemt for djaevle og meiinesker, det vil ban 
udf0re bagefter, ban, som forstar at skaelne; saledes 
skal det ske, som ban selv bar bestemt. (29, 4;jfr. 
30, 11.) Ja forvisningen forer til en vis determi- 
nisme, som dominen ma lystre. Der er ikke tale 
om mildhed eller stra3nghed, men kuii om lovens 
fuldbyrdelse, sadan som den domfa3ldte matte vide 
det iforvejen; Mazda bar jo sagt det med tydelige 
ord; han kender iforvejen de ondes endeligt (32,7). 
Zarathustra selv fik det fra f0rste fserd at vide og 
bar kundgjort det for menneskene: Dig kendte jeg 
som hellig, Mazda Ahura, da jeg forst skuede dig 
ved skabelsen, da du fastsatte 10n for gerning og 
tale: ondt for den onde, god 10n for den gode, ved 
din magt pa den yderste dag. (43, 5.) Selve doms- 
afsigelsen gar derfor lettere fra handen, da udfaldet 
pa forhand er givet. Mazda er pa den yderste dag 
i grunden kun funktionaer ved sin egen domstol ; og 
nade for ret er der ikke noget der hedder. Derved 
kaii det mserkelige faktum forstas, at Mazda i den 
yngre Avesta viger dommerssedet og lader under - 
ordnede guddomme bekla?de det. 

Fremdeles vil det ses, at dommen er en simpel 
gengseldelse. Det bar Gathasangerne ogsa va3ret 
sig fuldt bevidste og nsevner barnet ved dets rette 
navn (ada, Yasna 48, 1). Og som den stserke og 
hellige erkender jeg dig, Ahura Mazda, nar himme- 
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riges kraft kommer til mig ved den hand, med hvil- 
ken du fuldbyrder hin gengseldelse, som du bringer 
onde og gode gennem din ilds g!0d, som brsender 
ved retfaerdigheden. (43,4.) Nar der derfor er tale 
om frelse (sauanho 51,2) ved denne dom, sa er 
dermed ikke ment andet end, at man far sin vel- 
fortjente salighed. Han er be!0nneren, hvis frelse 
alle de begsere, som er levende og vil komme til at 
leve; og den retfserdiges sjsel skal blive glad i ud0de- 
ligheden. Ligesom ordet frelse her begrsenses ved 
ordet be!0nneren, saledes ser vi i indledningen til 
brudehymnen (Yasna 53, 1) be!0nningen bestemt 
ved retfserdigheden : SpitamidenZarathustras bed- 
ste rigdom det er, at Ahura Mazda til be!0nning og 
med retfserdighed vil give ham og alle dem, der med 
ord og gerning attrar hans forkyndelse af den gode 
Isere, den evige salighed. 



Hvor klart Iranerne selv har forstaet, hvad det 
kom an pa ved deres Gud, det ser man af den teo- 
logiske formel, hvormed de ofte omskriver eller sup- 
plerer hans vsesen, nemlig spenta mainyu den hellige 
and. Til det nye testamentes helligand danner den 
kun en darlig parallel ; ti denne var snarest den ex- 
statiske gudskraft, der besjselede menigheden og frem- 
kaldte allehande kraftige gerninger i den; og kun 
hvor det et enkelt sted (i Iste Korintherbrev 2, 10) 
siges om denne and, at den ransager alle ting, og- 
sa guds dybheder kommer den til at ligne den per- 
siske. Spentamainyu er nemlig mindst af alt nogen 
exstatisk kraft eller noget, som bor blandt menne- 
sker; det er netop en ransagende kraft, det kriti- 
ske princip i guddommen selv. 

Stundom en ligefrem sjselelig funktion i Mazda; 
saledes i 44, 6. Ved sin hellige and skal Mazda 
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h0re det, hvilket star parallelt med ssetningen: Ved 
sin forstand skal han (Vohu Mano) belsere mig om 
del bedste. Ordet ciclthwd, der er et meget stserkt 
udtryk for tankens klarhed, for skselnedygtighed, 
bruges just om Spentamainyu : ved din klare Hel- 
ligand, Mazda ! (43,2.) Og dette netop i sammen- 
hseng med dommen; det er Mainyu som d0mmer, 
enten som en funktion i Mazda selv eller pa Mazdas 
vegne. Pa den yderste dag, da du kommer ved 
Helliganden, Mazda ! (33,12.) Ved Mainyu lader 
du riget voxe frem (pa dommedag). (31,7.) Hvo 
riget s0ger ham skal riget gives ved din klare Hel- 
ligand, Mazda ! (43,2.) Ogsa om Armaiti siges det, 
at hun ransager ved aiiden, hvor der monne vsere 
svig (31, 12). 

Mainyu er altsa udtryk for det guddommelige 
judicium. I en, sserlig forbindelse synes den imid- 
lertid at have 10snet sig bestemt fra guddommen, 
hvem den tilh0rer, nemlig i udtrykket, at der pa 
den yderste dag skal d0mmes ved ild og and (f. 
ex. 31, 3). Dette tror jeg er en gaminel domsformel 
fra hin primitive rettergang, da jsernbyrd og andre 
ildpr0ver gjorde udslaget, idet man ved tilf0jelsen 
mainyu har villet udtrykke, at det er en gudsdom, 
at ild g0r det vist nok ikke, men Guds and, som er 
i ildeii; og denne sagens pointe, denne d0mmende 
mens, har man da givet selvstaBndighed og mytolo- 
gisk form i Mainyu. I Yasna 33, 12 siges det end- 
ogsa, at Spentamainyu sksenker meniiesket udholden- 
hed (i pr0velser); den er en ved dommen tilstede- 
vserende genius, ja, at den taenkes som n blandt 
mange, ses af, at den her undtagelsesvis nsevnes mel- 
lem Amshaspanderne. 

Men er dette Mainyus begyndelse, da er denne 
figur rigtignok omkalfatret stserkt, f0r den slap ud 
af det teologiske vserksted. Ti jo h0jere spekula- 
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tionen svinger sig op, og jo dybere den s0ger ned i 
i guddommens grund, des andeligere bliver Mainyu 
opfattet, des abstraktere bliver den formet. I de 
gathiske Iseredigte, der hvor man begynder at tumle 
teoretisk med den dualistiske tanke, er navnet Spen- 
tamainyu med bevidsthed valgt som et teologisk eller 
filosofisk udtryk for den h0jeste guddom, forsavidt 
som denne er del hellige princip i tilvserelsen og 
det ondes polare modssetning. Her vil man forgseves 
lede efter Ahura Mazdas navn, og ligesa lidt vil man 
flnde Ahriman naevnet; de star i denne tsenkningens 
rene sfsere ikke som person mod person, men som 
princip mod princip, derfor kaldes djsevelen ogsa 
her bestandig, med et til Spentamainyu svarende 
udtryk, ako mainyu, den onde and. Og denne stil- 
ling som princip beholder Spentamainyu, selv hvor 
den nsevnes ved siden af Ahura Mazda som i 28, 1. 
Dette beder jeg om, o Mazda! om Helligandens 
princip (pourvim) , hvilket vel vil sige sameget som 
den hellige erkendelse af det rette. 

Saledes ser vi denne guddomskraft snart som 
en selvstsendigt virkende, begrsenset magt, snart som 
en blot funktion i guddommen, snart som det h0je- 
ste udtryk for hans vsesen og en grundbestemmelse 
ved det hele verdenssystem , snart maske som en 
menneskelig aevne. Men overalt er det den samme 
kritiske kraft, den hellige skselnen, der prseger denne 
and, just den samme sevne, som vi har erkendt som 
guddommens inderste vsesen. 1 ) 

x ) Et enkelt sted, Yasna 30, 5, omtales Spentamainyu som 
den, der klseder sig i de Mrdeste stene ; dette har man xid- 
lagt om himlen og deri set Mainyus oprindelige naturbetydning. 
Stedet er dog fuldstEendig dunkelt og alle slutninger derudfra 
rod!0se. Man kunde lige sa godt af stedet slutte, at Mainyu var 
en ildgud, som boede i flintestene; det vilde der da vsere lidt 
mening i (jfr. ild og and 31, 3) og kunde endda st0ttes ved Fir- 
dusis fortselling om ildens oprindelse af stenene. (Vullers I, p. 18, 
17ff.). 



1 meget st0rre stil, men rigtignok ogsa med 
langt st0rre klarhed, ser vi et lignende dobbeltfor- 
hold, som det der bestod mellem Aliura Mazda og 
Mainyu, udfolde sig mellem guddommen og den 
hoje stab af tjenende ander, som omgiver ham, og 
gennem hvilke ikke blot hans vilje, men serve hans 
vsesen udfolder sig over verden: den himmelske 
storkonges satraper, Guddommens serkeengle, de 
Ud0delige Hellige, de sex Ameshas spentas (Am- 
shaspander). Ud0deligheden ligger klart i ordet 
amesha (det samme som Sanskrit amrta og grsesk 
am(b)rosid). Hellig er derimod en svigtende over- 
ssettelse af spenta. Ti dette segte iraniske ord, der 
ogsa i de slaviske sprog er blevet en betegnelse for 
det guddommelige (vi finder dette sve(n)tu i gude- 
navnet Svantevit), udtrykker, nsermere beset, hvad 
der er til gavii eller til bade, hvad der er til fremme 
eller til fromme. F6rdernd overssetter Tyskerne 
det i reglen med. ^ Det Hellige er for Iranerne ikke, 
som f. ex. i den senere j0dedom, noget, der i sin op- 
h0jethed er afsondret fra det menneskelige ; det er 
tvsertimod noget, der griber i h0j grad produktivt 
ind i det menneskelige, et virksomt livsprincip, en 

x ) Se ordets sproglige udredning i min Religion og kultur 
i Avesta s. 10 11. 
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formalsaettende udviklingskraft Saledes er ogsa 
Mazdas vaesen og virken at forsta, nar ban ofte, og 
navnlig i skabelseshymnen (Yasna 44) bestandig, 
kaldes spento, ja i et hovedsted kaldes Helliganden, 
i modssetning til den onde and; spanyd, hvilket end- 
nu tydeligere betegner det gavnlige, trivselen, den 
fremaddrivende kraft. Til fremme for livet siger 
Perseren (i Gathaerne allerede Yasna 46, 12), gaethd 
frado, og dette ord er pa en vis made hele Avestas 
10sen og det, hvori sserlig Amshaspandernes virk- 
somhed samler sig, saledes som Zamyad Yasht ud- 
maler det omstsendeligt : De, som er Ahura Mazdas 
skabningers skabere, dannere, formere, tilsynsmsend, 
beskyttere, besksermere; de som ved deres viljes 
kraft giver verden fremgang, at den ikke skal seldes 
og ikke d0 og ikke visne eller radne, men at den 
kan leve og trives og herske efter sit tykke. (Yasht 
19, 1620; jfr. v. 11.) 

Det sene textsted udtrykker tro de seldste teo- 
logiske tanker om disse ma3gtige genier. De er gud- 
dommen i dens mangfoldighed, de er hypostaser af 
Ahura Mazda i bans forhold til verden. Og nar de 
kaldes tilsynsmsend, da er der ogsa heri noget, 
som rammer den oprindelige tanke. Ti nojagtig 
bestemt er Ameshas. spentas virksomhed, allerede i 
den seldste Avesta (jfr. hele Yasna 29) den: pa Or- 
muzds vegne at vage over opretholdelsen og gennem- 
forelsen af de ideer, som de reprsesenterer. Denne 
deres stilling betegnes ved ordet ratu (= sskr. rfu), 
der almindeligt overssettes herre, men som specielt 
betyder tilsynsmand. Enhver klasse af ting og 
levende vsesener har nemlig for Avestas betragtning 
sit indbegreb personificeret i et eller andet vsesen, 
som da kaldes ratu. Saledes er haren de firfoddedes 
ratu. Og som dette system er gennemf0rt for den 
sanselige verden, saledes ogsa for den andelige: En- 
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hver andelig vserdikres, enhver etisk kategori, har 
sin ratu eller overherre i den himmelske verden, og 
denne ikke blot som det logisk tsenkte toppunkt, 
men som en guddommelig kraft, en personlig magt, 
der vager, beskytter og kaemper for sin opgave. Sa- 
danne ratus, men af hojeste orden, er Ameshas spen- 
tas, og gennem denne deres ministerstilling er det, 
at de regerer verden, at den kan leve og trives og 
herske efter sit tykke. 

Saledes udtrykker disse genier pa engang ver- 
densbegrebet og gudsbegrebet og indeholder en slags 
praktisk-religi0s idelsere. Dertil svarer, at de ikke 
er tsenkt i udpraget personlig skikkelse; allerede 
deres navne r0ber deres abstrakte karakter, at de 
ikke er egentlige kultusguder, nedarvede fra gammel 
tid og dyrkede af enfoldig tro og vane, men at de 
er teologiske frembringelser, opstillede i kraft af et 
bestemt rsesonnement. Vi ma allerede af sproglige 
grunde bestemme dem som begrebspersonlig- 
heder, o: personligheder, der repraesenterer begre- 
ber, og i hvem dette begreb er det konstituerende. 
De hedder, ordnede efter den rang, der i reglen til- 
kommer dem i Avesta: 

Vohu Mano (np. Bahman), den gode tanke. 

Asha Vahista (Ardibahist), den bedste retfserd 

eller renhed. 

XathraVairya (Shahrevar), [Guds-]Viljens rige. 

S p e n t a A r m a i t i (Asfandarmad) , den hellige 

ydmyghed. 

Haurvatat (Khordad), Fuldkommenhed eller 

Sundhed. 

Ameretat (Murdad), Ud0delighed. 

Hvorledes disse overssettelser nsermere skal for- 
stas, vil vi i det f01gende fa at vide. Allerede Grse- 
kerne havde et stserkt abstrakt indtryk af disse him- 
melske an der, hvad man kan se af Plutarchs Isis 
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og Osiris , hvor de fire f0rstnsevnte overssettes som 
&eos svvoias, &sos dhy&slas, &s6s evvo(.uas og &e6s 
aocplas Man tror sig nsesten hensat i en nyplalonisk 
verden, nar man ser disse grseske ord, og det er vel 
det, som bar ledet Darmesteter hid pa bans ulykke- 
lige hypotese om, at den hele Amshaspanda-lsere 
skulde vsere en platonisk eller philonisk aif0dning. 
Den er, hvad vi i det foregaende (I, 25 ff.) bar om- 
talt, tilbagevist fra alle sider; men andsslsegtskabet 
mellem disse to msegtige idelserer, den grseske og 
den persiske, bliver dog et ejendommeligt vidnesbyrd 
om mennesketankens veje: det er to stammer af den 
samme rod, hvis grene tilsidst da ogsa m0dtes i vsex- 
ten og i gnosticismens forvirrede dage endog flette- 
des dybt ind i hinanden. 



Sa gennemsigtig disse engles andelige karakter 
end er, sa er de dog tillige reprsesentanter for visse 
omrader af den legemlige verden: Vohu Mano 
for kvseget, Asha for ilden, Xathra for metal- 
lerne, Armaiti for j or den, Haurvatat for vandet 
og Ameretat for planter ne. Det bedste overblik 
over denne samh0righed far man af Siroza, hvor 
den gruppevise anrabelse taler tydeligt nok derom. 
De fleste af dem er altsa en slags guddomme for ele- 
menterne. Det er muligt, at denne materielle virke- 
kreds viser hen til nogle af disse anders f0r-zarathu- 
striske skikkelse. Om en af dem ma det anses for 
sikkert, nemlig om Armaiti, hvem vi allerede ken- 
der som en gammel jordens gudinde (I, 101 3), af 
hvem der pa grund af den ydmyghed, man tillagde 
den bserende jord, er blevet en moralsk potens, en 
ydmyghedens ide. Om de 0vrige Amshaspanders 
fortid bar man kun 10se gisninger. At Asha pa 
engang kan vsere rettens og ildens and, kan man 
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ganske godt forsta , ti som vi skal se , spiller ilden 
i den avestiske eskatologi en stor rolle ved retter- 
gangen, nemlig som ordal-ild, som ildpr0ve. Vi bar 
allerede antydet, at denne religiose forestilling ma 
tsenkes at vise hen til en gammel, virkelig retspraxis, 
sameget mere som man jo ved, at jernbyrd o. 1. bar 
vseret en meget brugt og anset retspreve bos de 
indogermanske folk. Det er da muligt, at Asha 
allerede i den f0r-zarathustriske tid bar vseret skyts- 
gud for denne rettergang (og det formodentlig i langt 
mere omfattende forstand end den direkte fungerende 
Mainyu), og at ban saledes bar omsluttet ild og ret- 
fserdighed med sin guddomsmagt. 

Ligeledes kan det om X at bra vairya vel uden 
vanskelighed formodes, at den er metallernes genius, 
fordi riget hsevdes ved kronens guld og svserdets 
stal; men om dette er en gammeliranisk forestilling 
eller om den f0rst er kommet op med Avesta, er 
meget svsert at afg0re. Det eneste, der kunde siges, 
er, at denne forestilling passer mere for det jordiske 
end for det himmelske rige, og da Ahura Mazda 
aldeles ikke g0r brug af disse metaller for at hsevde 
sig (bans vaben er trosbekendelsen og bans glorie 
er lyset), sa kan der vsere en vis rimelighed for, at 
disse rigsemblemer er en arv fra jordens konger, og 
at allerede de mediske fyrster bar haft en Xathra, 
der vagede over deres krone og svserd. Men ogsa 
dette rsesonnement er vaklende ; ti forbindelsen mel- 
lem Xathra og metallerne er tvivlsom i Gathaerne 
og derfor maske et produkt fra den achemsenidiske 
tid. Det egentlige, gamle rigssymbol var, som vi 
bar set, majestseten, Ivareno. 

Endnu 10sere er de formodninger, jeg kunde 
fristes til at anstille om Vohu Ma no's fortid, dog 
kan de maske fore pa spor til noget brugeligt. Det 
er Avestas ssedvane at idealisere forefundne navne 
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til brug for den zarathustriske teologi. Saledes kunde 
abstraktioiien ogsa have drevet sit spil med en gam- 
in el indogermansk gud, hvis navn ikke ligger sa langt 
fra Vohu Manos, nemlig ham, der i Indien hedder 
Ma nu og i Lilleasien og Grsekenland Minos. 1 ) Disse 
to guder m0des ikke blot i en navnelighed, men ogsa 
deri, at de begge har tyren til symbol eller maske 
er tyre. Manus tyr og Minotauros er dog vel sik- 
kert det samme. 2 ) Nu er den iraniske Mano (pynte- 
ordet Vohu kan vi se bort fra) allerede i Gathaerne 
ganske sserlig kvaegguden, oxegudeii, tyrens herre og 
reprsesentant (Yasna 29). Maske tor det ogsa for- 
modes, at denne engel har vseret tsenkt i tyreskik- 
kelse. At der nemlig i senere tid existerede billeder 
af Bahman, ved vi fra Strabo, der beretter om, at 
et sadant billede bares om i procession (jfr. I, 26); 
og til tyreskikkelsen kunde man slutte sig af de 
prsegtige tyrehoveder, der smykker de persiske d0r- 
karme pa Louvremusaeet; ti Vohu Mano er i sin 
egenskab af himmeriges skytsand tillige den him- 
melske d0rvogter, og hans emblemer kunde derfor 
med .en vis ret pryde det kongelige slots d0re. 

Et andet holdepunkt for sammenligningen er 
det, at bade Manu og Mano er menneskehedens store 
1 sere re. Manus navn er som bekendt knyttet til den 
indiske lovbog; han er den seldste og mest oph0jede 
lovgiver; Mano er den engel, der meddeler Zarathu- 
stra abenbaringen pa Orinuzd's vegne, og til hvem 
Avesta bestandig henholder sig, nar det gselder at 
give et lovbud autoritet. 

Her synes altsa at foreligge en lighed bade i 
navn, i emblem og i funktion mellem de to gud- 
domme, men den kan - som sa ofte pa disse usikre 
omrader vsere bedragerisk. 

*) Udlyden o for u ma da vsere fremkommet ved den ab- 
strakte omtydning. 2 ) S. S0rensen. 

4 
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Om Haurvatat og Ameretat har allerede 
Darmesteter J ) pavist, at deres stilling er noget. for- 
skellig fra de 0vrige Amshaspanders. For det f0rste 
danner de et par, der er sa uadskilleligt, at de ma 
synes virkelig at vsere tsenkt sammen; for det an det 
er tankebestemmelseii ved dem sa stserkt fremtrse- 
dende i de seldre texter, at man f0rst ved at gribe 
til ritual og tradition far at vide, hvilket naturom- 
rade de behersker: Haurvatat vandet og Ameretat 
planterne. Imidlertid er det ikke svsert at vise, at 
ogsa vand og planter efter iranisk opfattelse er uad- 
skillelige, et stadigt tilbagevendende par. Sp0rgs- 
malet, hvilket par der er det oprindelige, og hvad 
der er de to geniers f0rste betydning, 10ser Darme- 
stet'er saledes, at Haurvatat og Ameretat, far de 
blev vandets og planternes guder, var sundhedens 
og ud0delighedens genier, de guder, der bevare men- 
nesker mod sygdom og d0d (s. 30) og som derfor 
naturligt supplerer hinanden. For dem blev den 
sunde og efter Persernes mening eneste rigtige spise 
og drik de materielle attributer (jfr. I, 105). Men 
allerede f0r denne materialisering var fuldbyrdet, 
havde Gathaerne draget dem ind i deres spirituali- 
stiske system som udtryk for det himmelske livs 
fuldkommenhed og evige livskraft 



Hvorledes iiu end Amshaspandernes fortid har 
vgeret: ved at indsmseltes i den zarathustriske teo- 
logi er de vel komiie til stor sere, men rigtignok pa 
bekostning af deres selvstsendighed ; de lever ikke 
Isenger noget egenliv; de er forgreninger afguddom- 
men, ved hvis hjselp hail omslutter jorderig, og da 
de nu desforuden er elementernes genier, far de til- 
lige en vis karakter af naturkrsefter, og der indtrse- 

! Haurvatat et Ameretat. Paris 1875. 
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der et sammenspil mellem and og natur, der passer 
ganske godt til Avestas morallsere , thi i denne er 
det et hovedtrsek, at man ikke kan opna nogen 
ssedelig vserdi udeii at r0gte sine jordiske pligter. 

Og selve den guddommelige virksomhed, som 
Ahura udfolder gennem sine Ud0delige Hellige, 
er just, til at begynde med, en r0gt af det jor- 
diske, ved hvilken ban vil rejse de ande- 
lige krsefter. Da djsevelen i tidernes begyndelse 
overfaldt skabningen og vilde fordserve det fetrste 
menneskes liv, da ilede Xathra og Vohu Mano og 
Asha og Armaiti ham til hjselp og gav ham legemets 
varighed og kraft, for at han som skabningens f0rste- 
gr0de skal komme til Mazda gennem malmet og 
bel0nningerne (o: gennem den yderste dom; Yasna 
30, 7). Altsa det er disse engles faelles gerning og 
f0rste bedrift at give de legemlige forudssetninger 
for det himmelske liv. I 46, 12 hedder det: Men 
siden retfserdigheden slar an hos Turanernes b0rn, 
fremmende livet ved Armaitis gerninger, sa 
bor nu Ahura Mazda hos dem med sin gode and 
og styrer dem til deres bade. Her er den samme 
tanke udtalt, men for den historiske tid og for et 
bestemt historisk forhold. En turansk stamme er 
gaet over til Mazdeismen, og Asha fremmer nu livet 
iblandt dem ved Armaitis gerninger o: retfaBrdighe- 
den reali seres ved hjselp af jordbruget og fremmer 
derved bade det materielle og det himmelske liv. 

Men ogsa den enkelte Fromme far del i denne 
beskyttelse og kan regne pa den. Vil min sjsel fa 
nogen hjselp? Hvem flndes der, som kan beskytte 
mig og mit kvseg, andre end Asha og dig, Mazda 
Ahura, du som med tillid kan anrabes, og saVohu 
Mano? (Y. 50, 1). Hvilken er din hjselp, o Asha, 
til Zarathustra, som anraber dig, og hvilken er din, 

Vohu Mano, nar jeg priser Eder, Mazda Ahura, med 

4* 
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lovsange, begserende del, der er Eders bedste rig- 
dom? (49, 12). Pa den anden side krseves det, at 
niennesket for sin person skal besjseles af Amshas- 
panderne. Det gselder om at holde fast pa Armaiti 
og lade sig oplsere afVohu Mano (49,2); man skal 
selv besidde bade Asha ogVohu Mano og Armaiti, 
udvise retfserdigked, velsindethed og ydmyghed, eller 
ialtfald 0nske det, begaere dem (ordet zs/io, cupiens, 
studens, er et karakteristisk udtryk for den avestiske 
fromhed). Men dette er jo kun ganske naturligt, nar 
man betsenker, at disse verdensvogtere tillige er mo- 
ral ske krsefter, er i dealer; og disse Guds tjenere, 
der tillige er guddommelige egenskaber, kail derfor 
lios den troende omssettes til menneskelige egenska- 
ber, ved hvilke han finder frelse. Amshaspanderne 
bliver derved naturligt menneskenes fr el sere, og 
dette viser sig fornemmelig i de sidste tider ved 
den store afg0relse. De er eskatologiske magter, 
ligesom de var virksomme ved tidernes begyndelse, 
og som de hele verdenstiden igennem bar vseret 
verdens opholdere og moralske grundlag. 

Der udfoldes med andre ord i denne Amesha- 
spentalsere et overordentlig iint udtsenkt teologisk 
system, i hvilket guddommen, naturen og moralen 
bliver en uop!0selig enhed, uden at man dog kan 
sige, at guddommen pa panteistisk vis gar op i na- 
turen, eller at religionen udenvidere bliver moral. 
Men samtidig med at guddommen er den f0rste og 
den sidste, en fuld selvstsendig og selvgyldig existens, 
er hans vilje naturens lov og bans egenskaber iia- 
turens krsefter; og da disse egenskaber nu tillige er 
moralske faktorer, sa kan naturen kun trives og 
guddommen kun fyldestg0res ad moralsk vej o: 
gennem ssedeligt arbejde i religi0s tillid til, at de 
guddommelige bud er retfserdighed og sandhed. 
Ligeledes kan identiteten mellem de guddommelige 
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egenskaber og de menneskelige dyder ikke siges at 
f0re til nogen panteistisk enhed af Gud og menne- 
ske, men vel til et meget virksomt samarbejde mel- 
lem Gud og menneske. 

Sk0nt Ameshas Spentas saledes, som egenskaber 
ved det samme guddommelige vsesen, liar samme 
vilje og fselles opgave, sa bar de dog, hvad der alle- 
rede folger af deres ejendommelige navne og deres 
forhold til de forskellige elementer, hver sit sserlige 
virkefelt og sit saarlige arbejde. 

Vohu Ma no's omrader er som vi alt bar 
r0bet det kvseget, abenbaringen og himme- 
rig. Af Vohu Mano far man forstand pa at glsede 
koens sjsel (28, 1). Han udpeger Zarathustra som 
den, der skal beskytte koen ved sin rette Isere (29, 
8). Bondens vserk erVohu Manos fremme (31,10). 
If01ge vor respekt for Vohu Mano arbejde vi for 
kvsegets og husfolkenes tarv (45, 9). Derfor kaldes 
denne and den virksonime eller deii arbejd- 
somme (45, 4). 

Som kveegets herre bserer Vohu Mano ikke sit 
navn forgseves, ti det er det gode sind mod kya 1 - 
get, han vil fremme, og som han vil fremkalde hos 
menneskene; hertil passer det da, at han tillige 
er abenbaringens guddom; ti abenbaringen gar 
ud pa at bibringe menneskene det sindelag, den 
tankegang, der viser sin godhed, f0rst imod kvseget 
og dernsest i sit forhold til den 0vrige verden, ja i 
hele sin verdensopfattelse. Dette er Guds gode taiike, 
hvortil abenbaringen skal bringe os. Vohu Mano 
er ogsa blandt Amshaspanderne sasrligt den Isere- 
rige (28,5; jfr. 31,5; 46,14). Den troende er i 
modsastning til de vantro opla3rt af Vohu Mano 
(49, 2). Mazdas laere er det, der med ord er ud- 
spurgt hos Vohu Mano og som ved Asha kan erken- 
des som verdens plan (44, 8). Legenden, at Zara- 
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thustra modtog abenbaringen ved samtale med Vohu 
Mano og Asha deri, der i senere versioner ud- 
pyntedes til en slags lovgivning pa Sinai fore- 
ligger allerede i Gathaerne (29, 8). Dog er Mazda 
den oprindelige ophavsmand til Vohu Manos ord 
(51, 3). 

Nar nu denne engel tillige er himmeriges 
genius og salighedens giver,, da er der god sam- 
menhseng i dette , og Avesta har selv givet denne 
sammenhseng udtryk. Yasna 33,6 hedder det: jeg 
begserer paradiset af den samme and, af hvem jeg 
laerte landvsesenet. Vejen til himlen gar igennem 
landvsesenet, men vejen til dette gar igennem aben- 
baringen. Nar det altsa (28,4) hedder: jeg ssetter 
sjaelen i paradis ved Vohu Mano, da kan dette altsa 
pa engang betyde: ved abenbaringen , ved min ret- 
sindighed og ved kvsegavl. Og det samme ud- 
trykkes 45,5: Enhver, der viser [Zarathustra] lydig- 
hed, skal komme til ud0delighed og fuldkommenhed 
ved Vohu Manos gerninger, hvilket ogsa kan 
siges med andre ord: Giv mig lod i Vohu Mano 
(o: i himlen) ved Asha (ved retfserdigheden, der 
d0mmer mig efter gerninger. 46, 2). 

Bade det jordiske og det himmelske livs lykke 
er en folge af Vohu Manos abenbaring ; han giver 
begge existenser (28, 2). Nar der derfor tales om, 
at Vohu Mano giver god bolig (f. ex. 29, 10), sa er 
det vanskeligt at bed0mme, om det er bolig pa jor- 
den eller i himlen (som i 29,8, hvor det siges, at 
Zarathustra skal fa god bolig for sin forkyndelse). 
Ligeledes bliver udtryk som Vohu Manos enge 
(33, 3), at Vohu Mano giver langt liv (28, 6) og 
velfaerd (31, 21) dobbelttydige. I reglen vil man 
dog g0re vel i fortrinsvis at tsenke pa himmerig 
derved. Saledes: Vohu Manos glsede (43, 2). Ti 
dette er abenbart denne Amshaspands sidste og 
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egentlige territorium ; det er ham, der ved den store 
afg0relse skal proklamere riget (30, 8) ligesom ban 
ogsa kan styrte de vantro i fortabelse (49, 1). 

Asha vahishta, den bedste retfserd, star 
ved siden af Vohu Mano som det sandeste udtryk 
for Mazdas vsesen. De tre danner tilsammen en 
slags treenighed. Derfor er det ofte vanskeligt at 
sondre Asha ud fra Vohu Mano. Ogsa af Asha op- 
laeres man (31, 19), fra Asha ved jeg det (45, 4). 
Og himmerig er ogsa Ashas rige. Vohu Manos rige 
kaldes Ashas rene stier, hvor Mazda Ahura bor 
(33, 5), ja selv koen slipper ikke helt for Asha: ved 
Asha liar Mazda givet mselk til koen (29, 7). Nu 
vil det imidlertid let ses, at der er en forskel pa de 
to anders forhold til den samme ting; det kendes 
tydeligst ogsa i det citerede sted (44,8): Mazdas 
Isere er det, som med ord er udspurgt hos Vohu 
Mano og som ved Asha kan erkendes som verdens 
plan. Ved Vohu Mano far man den, ved Asha er- 
kender man den; og om himleii: ved Vohu Mano 
far man den, ved Asha fortjener man den; ved Asha 
bliver den det rigtige (30, 1). Riget giver Vohu Mano, 
men Asha giver det karakter, giver det renhed (33, 5) 
og Mazda kan kun give det ved Asha (43, 2) lige- 
som han kun kan give k0erne mselk ved Asha. 

Alting sker i kraft af Asha; han er verdens in- 
slrumentalis. Retfserdigheden, reiiheden er det prin- 
cip, der g0r tingene til hvad de er. Asha er ikke 
blot den, der holder orden pa tingene, saledes som 
den indiske parallel rta (det samme ord som asha; 
jfr. ogsa det latinske or do); ti Rita er mest en natu- 
rens ydre form el, men Asha er ingen blind natur- 
magt; Asha er kun naturens bserer, fordi han er en 
moralsk kraft. Var der ingen retfserdighed i tingene, 
vilde koen ikke give mselk; men nu, da der er en 
Asha, ma den prsestere mselken ; det er dens simple 
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skyldighed mod mennesket, som r0gter den; og r0g- 
ter man den slet, sa far man ingen maelk. Det star 
sserdeles tydeligt at laese i Yasna 10,20: Koen liar 
en b0n til os, og vi bar en b0n til koen; den beder 
os om venlighed og vsern, og vi beder den om mad 
og f0de (jfr. Geldner: Grundriss II, 48); eller som 
kommentaren siger: den, der giver kvseget forb0n, 
vand og foder, ban skal af kvseget fa mselk og kalve. 
En sadan retfserdig sammenhseng det er asha. 

Og ligesom naturen ikke kunde ga uden Asha, 
sadan kan heller ikke religioneii gauden Asha. Hvis 
den ikke havde retfaerdigheden pa sin side, vilde 
den ingen gavn g0re. Den fremmer f0rst verden 
ved Asha (44, 10), og den troende fremmer herre- 
d0mmet over hus og bygd og land ved Asha (31, 6) ; 
det er ved Asha, at Mazda skal herske pa domme- 
dag (44, 15). Ja Asha er religionen selv: Kom til 
Asha! (43,12) er missionens 10seii i Avesta, som 
Kom til Jesus ! er det i kristendommen. Den, som 
er troende, er Ashas husfselle* (44, 9). JEgtefolkene 
skal opmuntre hinanden med Asha (53, 5). Asha 
er det vordende liv, som skal komme legemligt og 
stserkt og livskraftigt (43, 16). Asha er djaevelens 
store kontrapart; at udlevere ham i Ashas hsender, 
det er et kraftigt udtryk for at vsere from (30, 8). 

Derved er Asha mere og mere kommet til at 
betyde renhed (kommentaren siger altid paK), det 
hellige, det som h0rer Mazda, og ikke Ahriman til; 
men i Gathaerne smager dog det oprindelige retfser- 
dighedsbegreb staerkest igennem. 

Og ganske sserlig, hvor Asha optrseder som eska- 
tologisk magt; der er den ligefrem retten. Ti ban 
er den, der giver 10n og straf; ved Asha brsender 
ildens g!0d (43, 4), som skal fselde dommen ; derfor 
sidder Asha hos Mazda pa dommedag. Han er en 
herre, som kan vredes (29, 3) (i den senere teologi 
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exekverer Asha helvedesstraffene); men for den tro- 
ende er hail en borgen for 10nnen (44, 18), just fordi 
det gar til med retfserdighed. Hvad der kaldes Voliu 
Manos nadegave (ayapta), det kaldes Ashas 10n (ashl; 
28, 7) ; andensteds (28, 2) bruges dog ogsa ayapta om 
Asha. Men forst i kraft af sin dom, ved ild og 
and, giver han salighed (31, 3), giver det bedste 
(31, 5). Derfor siger det f0rste af alle Gathavers 
(28, 1) sine b0nner forstaiidigt : til Mazda bedes der 
om helligandens princip , til Vohu Mano om indsigt 
og til Asha om alle gerninger. 

Med disse to genier er Amshaspandernes karak- 
ter og dermed i grunden hele Gathateologiens 
karakter i store trsek givet. De 0vrige ander er 
kun suppleanter. Armaiti, den h0je Armaiti 
(44, 7), den fremmende Armaiti (28, 3), r0ber sin 
oprindelige karakter af jordgudinde pa to punkter. 
Hun giver de menneskelige pligter et materielt ind- 
hold, iiemlig arbejde i jorden, og huii giver ved op- 
standelsen sjselene den materielle kraft, som betinger 
deres evige liv. 

Armaitis gerninger, ved hvilke Asha fremmer 
verden (46, 12), ved hvilke him styrker Asha (44, 
6), ved hvis erkendelse de gode herskere skulle re- 
gere (48, 5) og som ikke blot er gerninger, der hen- 
h0rer under Armaiti, men som ud0ves af hende 
(45, 4), er utvivlsomt i farste rsekke det handgribe- 
lige pligtarbejde, men er muligvis ogsa i almindelig- 
hed et udtryk for lydighedens og ydmyghedens ger- 
ninger. Saledes ihvertfald i brudehymneii (Y. 53, 
3 4), hvor det siges til bruden: Nu ransag med 
forstand, hvilke Armaitis helligste pligter ere. Der- 
til svarer bruden: Ja det vil jeg sp0rge Eder om, 
og det vil jeg bekende, den Isere, ved hvilken man 
g0r hvad ret er mod sin fader, sin husbond, sine 
husfolk og sin slaegt. Disse de kvindelige pligter 
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sorterer altsa abenbart under Armaiti. Derved far 
Armaiti i videre forstand en karakter af fromhed og 
aiidagt, som iiar Y. 49, 10 mellem de ting, der er i 
forvarmg i himlen, naBvner den fromhed (nemo), 
som er Armaiti, og andagt (izha). Det sidste ord, 
hvis betj'dniiig Bartholomae (i B. B. 8, 224) liar godt- 
gjort, finder vi igen forbundet med Armaiti i Y. 28, 3, 
hvor det hedder, at him giver Vishtaspa og Zarathu- 
stra deres andagt, g0r dem fromme. 

Ved opstandelsen liar Armaiti to tydelige funk- 
tioner, den ene: at him giver de opstandne livs- 
kraft og bestandighed (utayutl tevishl 43, 1 ; tevlshi 
alene 33, 12). Disse to sevner er ikke det evige liv 
selv, men den fysiske eller psykologiske betingelse 
for salighedeii ; saledes 30,-7, hvor Armaiti giver uta- 
ijutl, medens Vohu Mano og Asha giver riget. At 
Armaiti sserlig udstyrer med disse, ma vistnok for- 
stas nd fra den i senere kilder tydelig udtalte fore- 
stilling, at jorden ved den store opstandelse giver 
sjselene, der efter d0den liar levet ulegemligt, deres 
legemlige subslans tilbage. 

Armaitis anden eskatologiske bestilling er den, 
at hun udnaivner dommere (rahis) over sjselene pa 
den yderste dag (43, 6). Maske er der her en lev- 
ning af Armaitis chthoniske karakter; ti i den old- 
ariske mytologi (i0vrigt ogsa i den oldsemitiske, cfr. 
Ishtar) er jordgudinden underverdenens herskerinde 
og den, som beskikker dommen (Eiuydike). Ihvert- 
fald nsevnes Armaiti med megen veneration som 
den hinsidige dommer. I riget, hvor solen skinner, 
skal Armaiti komme og med Vohu Mano uddele 10n 
efter gerninger. Saledes m0des hun med Asha, 
men den sidste er mere den fungerende inquisitor 
ved dommen. 

Medens Armaiti saledes temmelig tydelig liar 
en personlig karakter og personlig virksomhed, er 
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Xathra v airy a, Gudsriget, snarest en ide eller en 
tilstand. Adjektivet vairya udtrykker, at dette rige 
er villet, enten at det er 0nskeligt eller at det er 
behersket af Guds vilje. Et andet navn, der i Avesta 
endogsa er en Gathaoverskrift (for Y. 51), Vohu- 
xathra, betyder det gode rige eller det gode herre- 
d0mme. Hymnen selv vil bedst angive, i hvilken 
sfsere vi befinder os. 

Det gode herredomme, den 0nskeligste, 
allerypperste lod k0bes, o Asha! ved forkyndelsen af 
(den sande) lykke og ved gode gerninger, o Mazda! 
Det er det bedste, som vi nu kan beflitte os pa. 

2. Dette, som er dit princip og som er retfser- 
dighed for dig selv og for Armaiti, giv mig det: 
rigdommens rige; giv mig frelse til 10n for min 
anrabelse af Eder ved Vohu Mano. 

4. Hvor er sedelmodighedens vselde? Hvor fin- 
des der miskundhed? Hvor skal retfserdigheden 
komme og hvor den hellige ydmyghed? Hvor er 
det bedste sindelag og hvor er dit rige, Mazda! 

5. Om alt dette sp0rger bonden for at ban kan 
behandle sine k0er godt, den bonde, der er retfser- 
dig i sine handlinger og forstandig i sin gudsfrygt, 
ban, der som en gavmild husbond betsenker den 
rette herre (preesten) med gaver. 

6. Men Han, der i sit rige giver det bedre for 
det gode og benader ham efter bans begser, Ahura 
Mazda vil da (pa den yderste dag) give den, der 
ikke er gavmild, det vserre for det onde. 

7. Giv mig, du, som liar skabt koen og vand 
og urter, Ud0delighed og Hellighed helligste and, 
Mazda! livskraft og A r arighed ved Vohu Mano 
if01ge lseren. 

Vi er her abenbart i den eskatologiske luft. 
Riget er det hinsidige, der skal gives som frelse og 
som 10ii, det bestemmes efter sin herlighed som et 
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rigdommens rige, efter sit indhold som en rsekke 
dyder : sedelmodighed, miskundhed, retfserdighed osv. 
Men disse dyder ssetter dette himmelske rige i kon- 
takt med det jordiske liv, og det viser sig, at dette 
salige Hisset betinges af et tilsvarende godt herre- 
demme pa jorden, navnlig overfor k0erne, det kon- 
krete tilfselde, ved hvilket det skal vise sig, om man 
er retfserdig i sin handling og forstandig i sin guds- 
frygt. Det himmelske riges tilstande er et ideal, 
Irvorefter de jordiske skal rette sig, og det mal, 
hvorefter de jordiske tilsidst skal stile. Og dette 
vexelspil mellem Her og Hisset udtrykkes ogsa i 
Iseredigtet Y. 45 , hvor det pa den ene side udtales 
(Y. 3), at Mazda ved sit rige ssetter os i arbejde, 
vort kvseg og vore msend til fremme, medeiis pro- 
feteii samtidig s0ger at skaffe det himmelske rige 
tilveje ved aiidsegtige lovsange. Snart vil jeg se 
det for 0je, den gode tankes, gerningernes og ordeiies 
rige (v. 8). Der er altsa en prsestevej og en bonde- 
vej til himleii, den ene ved b0nner, den anden ved 
kvsegr0gt; prsesten henter idealerne ned, og bonden 
f01ger dem, to veje, af hvilke snart den ene, snart 
den anden fortrinsvis befserdes. 

Det sted, hvor vejene f0rer hen: det himmelske 
rige, udtrykkes ikke mindre ved Xathra end ved de 
0vrige Amshaspander. Den retfserdiges sjsel skal 
frydes i ud0deligheden , hvilket i evighed skal blive 
en kval for djsevlemenneskene; dette skaffer Mazda 
tilveje ved sin Xathra (45, 7). Men gaiiske sseiiigt 
tjener de to sidste Amshaspander: Haurvatat og 
Ameretat til at betegne den himmelske tilstaiids 
indhold. 

Hvis den f0rste betydning af disse to begreber, 
sadan som Darmesteter formoder, er sundhed og 
langt liv, da er disse ihvertfald i Gathaernes teo- 
logi sublimerede til at blive udtryk for den fuld- 
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kommenhed og evighed, som er tingenes sidste 
mal. Nu vil jeg forkynde, hvad den helligste bar 
sagt mig, det bedste ord, som d0delige kan h0re. 
Hvo herom vil lytte til mig og lyde mig, ham skal 
Haurvatat og Ameretat tilfalde (Yasna 45, 5). Ham 
skal det bedste (= saligheden) tilfalde, ham der 
kyndigt forkynder mig det sande ord., Ashas ord 
om fuldkommenhed og ud0delighed (31, 6) hvor 
disse begreber ihvertfald er det samlede udtryk for 
idealet. Og endelig et vers, som vi f0rst sidenheii 
Adi kunne fatte i dets fulde udstrsekning , nemlig 
45, 10: Den, som med renhed og retsindighed retter 
sin hu mod Ahura Mazda, ham skal i himmerig 
(xathroi) Haurvatat og Ameretat forlene livskraft og 
bestandighed (tevlshl utayuitl). End klarere er det 
i en senere hymne (Yasna 58, 7) udtrykt, at det er 
den sidste salighed, der tsenkes pa: ^Ere vsere dig, 
Ahura Mazdas ild! Matte du pa den store dag 
(dommedag) komme os venligt im0de til megen 
hjselp og megen glsede; giv os Haurvatat og Amere- 
tat!* altsa den evige frelse. 

Med denne frelse forstar Avesta imidlertid 
noget, som vel kan g0re det forklarligt at just et 
ord, der oprindelig kan have betydet sundhed, 
benyttes dertil. Vi vil af den senere teologis udvik- 
linger Isere, at verdensmalet ingenlunde er en ny- 
skabelse, ved hvilken der indssettes noget helligt 
eller rent, som ikke f0r liar vseret tilstede, men blot 
en udrensning af det onde, hvorved det hellig-rene 
kommer til krsefter og vinder ubestridt gyldighed. 

Det er med andre ord kun en restitution, 
ja en helbredelse af verden, der er tale om, sadan 
som det ogsa i Avesta udtrykkes med det (i Gatha- 
erne unaBViite) ord frashokereti (Wiederherstellung) 
og den yngre Avestas mange ord om Isegedom. Det 
er da mserkeligt at se, til hvilken storhed begrebet 
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helhed kan hseve sig, ja hvilken vidtstrakt reli- 
gi0s betydning dets sproglige udtryk kan vinde. At 
haarva, det samme ord som Sanskrit sarva og grsesk 
olos, oprindelig blot betyder hel, er netop ved disse 
paralleler sserdeles kendeligt; men tillige har dette 
simple ord afgivet sprogstof til ord der f0rst har 
fact medicinsk og derigennem vel teologisk betyd- 
ning, som lat. : salvus og salus. En slaende parallel 
har vi endvidere i de til vort hel med afledninger 
svarende ord i de gotiske sprog: tysk: heil, dansk: 
helbred, hehen, og de religi0se udtryk Heil, Heiland, 
heilig, hellig. Hvilket storsyn abner ikke disse tvende 
sprog- og tankegrupper over religionens vsext gen- 
nem alle trin, hvilken enhed bringer ikke disse ord 
i det Religiose: fra den primitive trang til helsen og 
lykke, gennem den spekulative helhedstrang til den 
a^gteste og dybeste af religionens folelser: trangeii 
til frelse og foii0sning! Og hvor langt f01ger ikke 
det persiske haurvatat med i denne udvikling! 



Lisereii om Ahura Mazda er altsa Iseren om 
bans rige. Ikke den blotte tilknytning til en enkelt 
guddommelig personlighed, men meddelagtigheden i 
et gudsrige, grundlagt ved tidernes begyndelse og 
fuldkommet i tidernes afslutnmg , er indholdet af 
den mazdayasniske tro. Men derved adskiller denne 
teologi sig ffa panteismens spekulative systemer, 
naviilig som de findes i Iiidien, at det er ikke en 
gudsides selvf01gelige udfoldelse gennem passive ver- 
denstilstande, men det er en gudsviljes kamp og 
sejr igennem en stridende kirke. Det er en Gud, 
der bar en modstander; det hele rige bar en fjendt- 
lig magt imod sig, og kampen, som ksempes, er et 
sp0rgsmal om liv eller d0d. 

Det er denne verdens iiidre spsending, denne tve- 
dragt mellem godt og ondt, der almindelig betegnes 
som den iranske dualism e; men hvorledes dette 
begreb nsermere skal defineres, derom er der tve- 
dragt mellem Iranologerne selv, ja det er ikke givet, 
at der indenfor Avesta seh^ er fuld endraegtighed om 
sagen. Skal dualismen forklares, ma vi dog f0rst 
betragte dens forhistorie. 

Her star det da til en begyndelse fast, at der 
bar vseret dja3vle til for Ahriman blev opfundet. Ti 
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denne Iraiiernes iiavnkundige djsevel er just en op- 
fimdet, en konstrueret daemon; men semnet, han er 
formet af, er gammelt djsevleri fra Irans seldste tider. 
Gathaerne bringer os fa, men sikre minder derom. 
To djsevlenavne, der seiiere kom til stor ber0mmelse ? 
og som er af gammel rod, gemmer sig i krogene i 
de fornemme Iseredigte. Det ene.er aeshma, det an- 
det er draj. Aeshma-Deva, kendt under 10benavnet 
Asmodseus, J0dernes lystne bryllupsdjaevel, der heist 
vil spille brudgommen et puds, er i den yngre Ave- 
sta et meget handgribeligt og handfast uhyre, med 
hvem den tapre lysengel Sraosha har en sa vold- 
som dystj at denne endog bliver en af de sidste, af- 
g0rende kampe mellem lysets og m0rkets magter. 
Navnet betyder vrede eller begser og bruges i 
Gathaerne ligefrem som betegnelse af disse sinds- 
tilstande, om vrede herrer o. 1. (Yasna 29, 1 2); 
men i Yasna 30, 6, hvor det hedder, at Devaerne be- 
sluttede sig til at h0re djsevleriget til, udtrykkes dette 
med, at de 10b alle hen til Aeshma, ham der for- 
pester de d0deliges liv. Her er Aeshma abenbart 
en daemon og tillige en ret midtstillet dsemon, men 
man h0rer ikke andet om ham end dette, og der er 
derfor snarere grund til at antage ham for en over- 
leveret rest, der dukker op til brug for tilfseldet, end 
for en figur, der er lavet af teologien. Det samme 
gaelder om druj, det ord, der senere blev den klas- 
siske betegnelse for de lavere huiidjaevle, det ord, 
der ogsa findes i kileskrifterne (drauga) og som 
egentlig betyder 10gn eller bedrag (= tysk Trug). 
Det star pa typiske Gathasteder for ligesom at ssette 
den sorte farve pa djsevleverdenen. I en ganske 
lignende sammenhaeng som den, hvori Aeshma fand- 
tes, nemlig til betegnelse af Devaernes djsevelskhed, 
finder vi Drujen nsevnt i Yasna 32, 3. Den som 
ofrer til Eder (Devaerne) og til den overmodige Druj, 



Drujen. 65 

han 0ger 10gnen, som I er berygtede for i de syv 
verdensdele. Her er Drujen altsa et personligt vae- 
sen, som der kan ofres til; ligeledes tales der om 
Drujens skabninger (46, 6), Verdensdrujens yngel 
(51,10). Helvede er Drujens bolig (46,11; 49,11; 
51,14); de onde holder til med Drujen (53,6); men 
de gode fordriver Drujen (44, 13), overvinder den 
(31, 4) eller udleverer Drujen til Asha, hvilket er 
en sserdeles typisk vending i Gathaerne (30, 8 ; 44, 
14). Saerlig skal denne Drujens overvindelse ga 10s 
pa den yderste dag, ved gengseldelsen (48, 1); da 
falder forst0delsens vanmagt over Drujen (30, 10) og 
de onde gar til Drujens skabninger (46, 6). 

I alle disse tilfselde er Drujen en konkret per- 
son ; men den abstrakte betydning af 10gn og be- 
drag lurer dog i hende (for at give dette vsesen 
det rette k0n), og bryder undertiden kendeligt frem, 
saledes i 32, 12, hvor ordet bruges til betegnelse af 
uretfaerdig vinding, og overalt, hvor Drujen modsset- 
tes Asha (som 49, 3 o. a.), er det 10gn contra retfaer- 
dighed det gselder, hvad enten det er personligt eller 
upersoiiligt taenkt. 

Som man ser, er denne daemon sare maegtig og 
omfattende, ja et ganske principielt vaesen, som en 
almindelig daemonologi i grunden godt kunde n0jes 
med; den er bade skabende og afsluttende, den an- 
giver det ondes karakter af 10gnagtighed, den er 
helvedes herskermagt, og med den skal det ondes 
magter segne. Den gathiske- teologi liar imidlertid 
forlaiigt noget mere, noget endnu mere abstrakt og 
principielt af sin djsevel, og vi skal nu se af hvil- 
ken grund. 

Vi har h0rt (I, 147 f.) om de hedenske guder, 
naboguderne, Daeverne, som Zarathustra bekaempede 
dels i kraft af sin Ahurakultus, dels i kraft af den 
kultur, han vilde sastte igennem og som de gramme 

5 
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Daevadyrkere var utilgsengelige for. Vi har ogsa 
h0rt, at daeva, det dprindelige lysgudeiiavn, i Avesta 
betyder djsevel. 

Det sidste er ikke at undres over: at fjendtlige 
eller afsatte guder fordjeevles, det er verdens gang. 
Saledes blev Asuranavnet djsevlenavn i Indien, da 
Asnrernes tid var forbi; saledes blev ordet daemon 
selv (daif-icov) hos Graekerne fra guddommes til djsev- 
les betegnelse; saledes taler vor almue om trolde pa 
de steder, hvor vore hedenske fsedre dyrkede Aser. 

Men ejendommerigt er det for Avesta, at denne 
proces blev gennemf0rt med en sa overordentlig 
energi, at der ikke blev den miiidste snigvej tilbage 
mellem gudernes og djaevlenes landemserker: guds- 
rigets begreb blev gennemf0rt til den sidste, klare 
konsekvens. Ejendommeligt er det tillige, at vi kan 
se, hvorledes processen forlober, og hvorledes de 
Ijendtlige guder d0mmes til at blive djsevle. 

For alle skildringer af deniie art er det fselles, 
at Daeverne oprindelig tsenkes som neutrale vsesener, 
hvem engang valget stod frit, om de vilde tilh0re 
den guddommelige eller den djaevelske verden. Men 
de valgte gait; og, tilf0jes det et sted, nu vil de dog 
give det udseende af, at de er pa den rigtige side; 
men Mazda Aliura lader sig ikke besnakke, ban 
viser dem med straenghed didhen, hvor de h0rer 
hjemme. 

Om dette forhistoriske skuespil beretter isser 
Yasna 30, 6: Og mellem de to (principer) valgte 
Daeverne ikke rigtig, da fristeren kom til dem, me- 
dens de endnu radslog, og fik dem til at vselge den 
onde tanke. Da 10b de alle hen til Aeshma, med 
hvem de fordaBrvede (ur)menneskets liv. En min- 
delse om det samme sagn star at Isese i Yasiia 32, 5, 
hvor det siges om Daeverne, at de bedrager men- 
nesket for hans salighed og ud0delighed, ligesom 
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den onde tanke engang bedrog dem selv med sit 
onde rad og med darlige dadsord, med hvilke ban 
foregoglede de Vantro herredommet. 

Her 0jner vi et historisk forhold i forhistorisk 
projektion, men den samme Yasna 32 fortseller en 
legende, der endnu tydeligere beretter om netop disse 
begivenheder (v. Iff.): Daeverne fremstillede sig en- 
gang for Ahura Mazda som bans frsender og venner 
og bysborn; de vilde fortjene Mazdas gla3de: lad 
os vsere dine budbringere til vserii mod den, der 
bedrager dig. Men den vise Herre lader sig ikke 
lokke af deres tale. Dem svarede Ahura Mazda, 
ban der bestir ved det gode sind (Vohu Maiio) i 
kraft af gudsriget (Xathra vairya) og i overensstem- 
nielse med den stralende retfserdighed (Asha): Vi 
foretrsekker den hellige ydmyghed (Armaiti), hun 
h0re os til! I djsevle er alle tilhobe det onde 
sindelags yrigel, og hvo til Eder ofrer eller til den 
overinodige Druj, ban 0ger 10giien, som I liar vun- 
det ry for over den syvdelte jord, fordi I Isere, hvad 
slette mennesker sige, hvad der tsekkes djsevelen og 
er forladt af det gode sind; men de skal Isegges 0de 
ved Mazdas indsigt og retfserdigheden. Og derved 
bedrager I mennesket ligesom I selv er blevet be- 
dragne af fristeren osv. 

Med ordene: I Daever er alle den Glides 
yngel! er den religionshistoriske proces fuldbyrdet. 
Kamp pa kniven mellem kultus og kultus, intet for- 
lig med Belial! Sasandt som Mazdas princip er det 
gode, sasandt tilh0rer de den Onde, og dermed er 
regnskabet afsluttet. 

Nu vil det imidlertid ses, at nar hugget gar sa 
dybt, og en sa fuldstsendig spaltning mellem den 
sande og den falske verdeii skal indf0res, sa ma 
der opstilles et ondt princip, som modsvarer det 
guddommelige, og som er ligesa logisk tsenkt og 
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konsekvent genneniarbejdet som dette. Kultuskam- 
pen fra den ene Side, som krsever en kategori for 
det onde, og det staerkt afgrsensede og renkultiverede 
gudsbegreb fra den anden side, som krsever et ligesa 
energisk bestemt Ikke jeg, driver den zarathu- 
striske taenkning ind pa den spekulative dualisme, 
hvoraf laeredigtene er praeget. 

Og nu slar Drujen. ikke Isenger til. Hun er dog 
blot den lede kvind, som folketroen tsenkte sig i 
helvede; og selv om hendes 10gnevsesen blev pustet 
op til et princip, sa er him dog ikke filosofisk nok 
for denne abstrakte tale, og hendes plumpe under- 
legenhed for abenbar, hendes fald for tydeligt for- 
kyndt, til at der kunde laves verdenskamp pa hende. 

Der ma derfor konstrueres noget Nyt, og dette 
Nye er den onde and, Ako Mainyu eller Ahri- 
man. 

Anro mainyu, som han hedder, betyder den 
slette and, egentlig vel den hsemmende and (af -y/ dz, 
at snsBvres eller snsevre, jfr. lat. ang-ustus, tysk eng), 
den direkte modssetning til den fremmende and 
spenta mainyu, Helliganden. Hvor skarpt de stilles 
op mod hinanden og hvilket indhold der er lagt i 
dette dsemoniske princip, det ser vi bedst ved at 
prove de to laeredigte, der med rette betragtes som 
dualismens hovedsteder: Yasna 30 og 45. At det er 
Iseredigte, mserker vi af iridledningsstroferne, som 
navnlig i Yasna 30 er optakten til en undervisning : 
Nu vil jeg tale om disse ting, I laerlinge, at I kan 
laere dem, ting, der ogsa er for den indviede: hvad 
der tjener Ahura til lov og Vohu Mano til hyldest, 
og hvad der er rigtig laerdom efter Asha og hvilken 
den salighed er, som beskinnes af lysene. H0rer 
med 0rene det Bedste og indser med klar forstand 
den bekendelse, som ssetter sksel mellem mand og 
mand personlig, idet vi f0r den store afg0relse op- 
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vsekker til denne lsere! F0rst nu kommer selve 
sangens indhold (v. 3ff.): Og i begyndelsen var 
disse to ander, tvillinger, selvstsendige [?], opkaldte i 
sind og ord og gerninger efter det gode og det onde, 
og mellem dem valgte de forstandige rigtig, men ikke 
de uvidende. Og da disse to ander kom sammen, 
sa skabte de for det f0rste liv og d0d, og at der -til-, 
sidst skal vaBre helvede for de onde og himmerige 
for den retfserdige. Af disse to ander valgte den 
onde and sig den slemme adfserd, men den hellige 
and, han som klseder sig med de hardeste stene, 
valgte sig retfaerdigheden og dem, der heist ved deres 
egne gerninger vil tsekkes Ahura Mazda. 

Og Yasna 45 : Nu vil jeg forkynde, nu h0rer 
og lytter, I som fra nser og fjsern 0nsker at Isere! 
Nu Isegger alle mserke dertil, ti det er abenbart: 
Ikke for anden gang skal vranglsereren fordaerve 
verden med den onde bekendelse, som den kaetter- 
ske tunge bekendte. Nu vil jeg forkynde de to 
ander fra verdens begyndelse, af hvilke den hellige 
talte saledes til den onde: Ikke samstemmer vor 
and eller vore Ia3rer, ikke vor indsigt eller vore be- 
kendelser, ord eller gerninger, ikke vore sjsele eller 
vore sind. Nu vil jeg forkynde hvad der er det 
oprindelige i denne verden, hvilket Mazda Ahura 
kyndig har sagt mig; de af Eder, som ikke udf0re 
dette ord, saledes som jeg tsenker det og siger det, 
dem skal livet tilsidst blive til sni8erte. 

Hvad Iserer vi da af at h0re med 0rene her? 
For det f0rste, at denne djaevel ikke har horn og 
hove eller anden ydre gestalt, men at han er et 
udelukkende andeligt vsesen, bade af navii og gavn. 
Han bestar af sjsel og sind, af indsigt og bekendelse, 
han bestar ved sine ord og sine gerninger; det er 
en meget tydelig abstrakt bestemmelse, at begge 
anderne er opkaldte efter det gode og det onde; 
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de er formede over begreberne godt og ondt. Og 
Avestas grundtanke: at man bliver til det, man er, 
ved et valg og ved en bekendelse, og dette igen ved 
sin indsigt i det rette, fornsegter sig heller ikke her: 
det er ved et valg, de selv bestemmer, hvad de vil 
ysere og hvad de skal opkaldes efter. 

Den diametrale modssetning, som bestar mellem 
de to, udfoldes i sin fulde bredde i Yasna 45 ; Yasiia 
30 udtrykker dette, hvis ordet foafena overssettes 
rigtigt, ved at tilla3gge dem begge selvstsendighed. 
Men et hovedpunkt i denne indbyrdes uafhaengig- 
hed er det, som udtales med at de begge var i 
begyndelsen, og at de var tvillinger (yeml). 

Dette sidste ord har man tillagt en afgorende 
betydning for sp0rgsmalet om Gathalserens dualisme, 
idet man uvilkarligt ved tvillinger har taenkt pa to 
ligestore, ligestserke og ligeberettigede halvdele. Men 
det er tvillinger nu ikke altid, miiidst i oldtids- 
sagnene, hvor br0dreparrene netop altid udtrykker 
en forskel i magt og betydning, og det er ganske 
vilkarligt at Ia3gge denne staerke betydning ind i det 
ret isolerede Avestaord 1 ). Avesta vil kun udtale dette 
ene, at de to magter er samtidige og indbyrdes 
uafhaengige, med andre ord, at de er selvstsendige 
og oprindelige principer. De nar lige langt til- 
bage i hiii tid!0se begyndelse, hvormed den reli- 
giose spekulation j^nder at abne sin skueplads. De 
skaber af deres eget og skylder ikke hinanden noget. 
Den ene er ikke ansat hos den anden; det hedder 

x ) Overhovedet ma man ikke Isegge visdom bag hvert ord, 
der lyder til os fra oldtids dage. Hvilke dybsindigheder kunde 
man f. ex. ikke hvis man endelig vil slutte for meget sla 
ud af Eddaens sparsomme ord om Odins og Lokes fostbradre- 
lag? Mindes du Odin, i arle dage blanded vi blod; aldrig 011et 
skulde dn smage, som ej os bade var budt. (Lokasenna 9.) 
Tilmed da Voluspa lader L6dur tage del i menneskets skabelse. 
(v.18). 
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i metafysikens sprog: Den ene er ikke afledt af den 
anden, og i mytologiens sprog: den ene er ikke 
yngre end den anden. Vil vi betragte dem som 
vseddeksempere, da s0rger ordet tvillinger blot for, 
at ingen af de to far noget forspring, men det siger 
intet 0111, at de er lige store 10bere. 

Hermed er sporgsmalet om det Ondes oprin- 
delse pa en gang afvist og besvaret, og Avestatsenk- 
ningen bar praktisk som den er lagt hele 
vaBgten pa sp0rgsmalet om det Ondes magt og om 
kampens udfald. 

Magten fremgar af de to's karakter og af deres 
vsesens indbyrdes forhold. Den onde and forholder 
sig til den gode som d0d til liv. Det er den 30te 
Yasnas korte ord, og det er Avestas grundbestem- 
melse. Hvor den onde virker, er det for at Isegge 
menneskelivet 0de (Yasna 30, 6), fordserve retfserdig- 
hedens verden (31,1); deri bestar den slemme ad- 
ferd (30, 5), som denne and valgte sig. Nar de 
retfserdige roses i modssetning til de onde, nsevnes 
de som dem, der vil give verden fremgang (30,9). 
Det er som vi vilde vente det efter alt, hvad vi ved 
om det guddommelige. 

Imidlertid er det sa ofte h0rt, at Persernes djse- 
vel bar med 10gnen at g0re, og der er samange 
steder i Gathaerne, som melder derom, at man kunde 
vente det sp0rgsmal: Er det da ikke 10gnen, som er 
hans egeiitlige vsesen? Perserne, der lserte at tale 
sandhed, liar deres d0dssynd ikke vseret det at 
lyve? Jo ganske vist, men oprindelig i en anden, 
dybere forstand end den, man ssedvanlig h0rer om. 
Det er ikke smal0gne, det drejer sig om, ikke usand- 
fserdighed i det daglige liv; det er Iivsl0gn, det er 
falsk erkendelse, principiel usandbed, der menes. 
Det siges med klare ord i Yasna 32,3 4. I er 
verdensber0mte for Eders 10gne, nemlig at (yat) I 
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laerer det, som slette mennesker siger, og som er 
djsevelen til behag, og v. 9: Vranglaereren har for- 
dservet buddene , han har forrykket verdens forstand 
med sine lserdomme. Ahriman er f0rst og frem- 
mest vranglsereren (dush-sastish, Y. 45, 1) og bans 
tilhsenger er ka3tter (dragvd), et udtryk, som Ga- 
thaerne benytter omtrent 50 gange, og som stiller 
os midt i spliden mellem de to partier (Y. 31, 2), 
i den samme laerestrid om rivet, hvori vi har Isert 
Ahura Mazda at kende som den overlegne. L0g- 
iien er med andre ord en dogmatisk-religi0s, ikke 
en praktisk-moralsk bestemmelse. I Gathaerne nota- 
bene; senere hen, isaer med Mithradyrkelsen , kom- 
mer ogsa det andet til. 

Nar derfor djsevelen optraeder som frister (jfr. 
debaoma Y. 30, 6), sa er det ikke for at friste men- 
nesket til sanselige synder, men han kommer med 
onde rad (Y. 30, 5) for at lokke dem fra sandheden, 
fra den abenbarede religion, til sin onde, 10jede, 
fra Asha frafaldne religion (Y. 49, 2). L0gnen er 
den, at han kalder d0den for liv og ondt for godt: 
nar Drujen ved gengseldelsen er besejret, da skal 
det ved fordelingen vise sig, hvad det, der 10gn- 
agtigt er kaldt ud0delighed, i virkeligheden er (Y. 
48, 1). Den synd, han frister til, er snarere ulydig- 
hed; han foreg0gler de vantro herred0mmet med 
sine onde ord om gerninger (o: med at give falsk 
besked om , hvad det er, man skal g0re (Y. 32, 5). 
Den, som falger Drujen, han hjemfalder til Over- 
modet (pairi-malish, Y. 32, 3), det, der nemlig ikke 
vil b0je sig for Mazdas bedre vidende. For den 
indviede er det det bedste af alle bud, det, som 
den vise Ahura forkynder ved Asha; men den, som 
g0r sin tanke bedre eller slettere og lyder sin egeii 
lov ved gerninger eller ord og folger sin egen hu og 
id og virken, han skal ved din kendelse, o Mazda! 
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tilsidst blive udsondret. Det er altsa den menne- 
skelige selvklogskab, Ahriman opr0rer mod den gud- 
dommelige lov, ganske som den bibelske Satan, nur 
mit ein Bischen anderen Worten. 

Men er det 10gn i denne forstand, hvad Ahri- 
man bedriver, o: betegner deii troende sa ubetinget 
bans dodsmagt som usand, da er magtsporgs- 
malet mellem Ormuzd og bans modstander 10st 
med det samme: Saiidheden er magten, og 10gnen 
skal engang afs!0res; livet skal sejre og d0deii bevise 
sin afmagt. Og dermed er sejren og magten pa for- 
hand indr0mmet Ormuzd. Dog er det kun ad troeiis, 
ad overbevisningens vej, man nar denne erkendelse; 
mellem disse vselger de forstandige rigtigt, men ikke 
de uvidende. Forstandig bliver man imidlertid 
ved at modtage Vohu Manos indsigt (Y. 48, 3). Ja 
selv den troende kan, som vi f0r bar h0rt, vakle i 
sin erkendelse, og laenges efter den store afg0relsens 
dag, da det skal abenbares, hvor retten og sand- 
heden er. Det er spsendingen i denne dualisme, at 
der i og for sig bestandig er en mulighed for, at 
det onde kan sejre, men at ikke desto mindre det 
godes fuldkomne sejr er livsnerven i den troendes tro. 

Skal YI derfor kalde systemet dualistisk, sa ma vi 
tilfoje, at denne tvehed kun gselder verdensplaneiis 
begyndelse men ikke dens slutning. Dramaet 
er rigtigt anlagt med fuld oprindelighed og selvstsen- 
dighed bos de to store medspillere, og spaendingen 
bestar, salsenge spillet udfolder sig; men dets udgang 
er ikke tragisk. Der eren optimistisk stemning 
deri, som efterhanden kommer mere til sin ret og 
bekrsefter sig ved konfliktens lykkelige 10sning. Her- 
ved adskiller denne Yerdensbetragtning sig kendeligt 
fra sadanne dualistiske systemer, der i evighed lader 
det ondes magt besta ved siden af det gode og da 
i det h0jeste lader de enkelte menneskesjsele slippe 
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ud af denne u!0selige konflikt ved en sserlig for!0s- 
iiing. En sadaii skummel tankebygning liar man i 
en religion, der just er opstaet ved en vanslsegtiiing 
af Parsisiiien , nemlig den manikseiske religion. 
Og betragter man denne nsermere, vil man ogsa let 
fa 0je for gruiideii til, at den ma blive liggende i 
denne k!0ft. Ti modsretningen , som den opstiller, 
er en tyedragt mellem ligefremme naturmagter, 
mellem m0rke og lys ; de andelige og moralske mod- 
ssetiiinger er kun underordiiede bestemmelser. Og 
da naturmagter mi vanskelig lader sig ophseve, bli- 
ver modssetningeii staende med alt, hvad til den 
h0rer, og sjeelene vilde bindes aldeles til denne, hvis 
ikke sserlige omstseiidigheder indtradte. I Mazda- 
Isereii derimod er modssetningen f0rst og fremmest 
andelig og etisk, bestar mellem godt og ondt, og 
det bliver d erf or et etisk sp0rgsmal, hvad udgang 
konflikteii skal tage. Dette iiidskserper Avesta ikke 
blot ved sin ligefremme skildring af disse magter, 
men ogsa ved sin stadige tale om valget, hvilkeii 
henssetter os i friliedens verdeii og ikke i natu- 
rens; dualismens optimistiske karakter stammer just 
fra denne frihed, som giver mennesket magt til at 
hseve sig over den 0jeblikkelige tilstand. 

Men en aiiden, vigtig forskel mellem Parsisme 
og Manikseisnie f01ger igen heraf: Den ufri sjsel er 
i den sidste trosform ikke blot lidende under sin 
naturbestemthed og derved pessimistisk stemt, men 
den kan kuii frig0re sig ved et brud med iiaturen: 
dens moral og dens forl0sningsvej bliver asketisk. 
Dette er i Ii0j grad kendeligt i Maiiikseismen, hvi& 
hele praxis er legemsnedbrydeiide ; men intet er 
fjsernere fra Mazdalaeren end dette. Dens, livs- 
frenime er ikke en etikette, men en anvisning for 
den hele livsfiarelse og en virkelig frelsesvej; og 
dette ene ord er et vidnesbyrd klarere end alle 
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andre om verdensstridens glsedelige udgang. 
Havde Gathaerne ikke haft dette hab, sa havde 
deres moral vseret asketisk. 

Hvilken betydning den dualistiske grundtanke 
if01ge Gathaerne i0vrigt far for menneskenes livs- 
vandel, vil en folgende, etisk unders0gelse vise os; 
ogsa et andet punkt ma opssettes, nemlig sp0rgs- 
malet om, hvor vidt optimismen strsekker sig, om 
det blot er det gode princip med dets tilhsengere 
eller alle levende vsesener, der skal overvinde det 
onde og f0res til lys og evighed; det kan kuii be- 
svares efter en dr0ftelse af Gathaernes eskatologi. 

Endiiu kun et tilbageblik pa Gathaernes dual- 
isme, bl. a. for at forvisse os om, hvad der ikke 
star deri. Der star f. ex. intet om den dobbelte ska- 
belse: at Ahriman skabte slette lande, slette menne- 
sker og slette sager for alle de gode, Ormuzd skabte; 
at han satte r0gen til ilden og skyggen til lyset. Der 
star intet om , at naturen er ham underlagt eller at 
han selv er en del af naturen. Der er, som vi har 
set i Yasna 44, kun en skaber, fra hvem alt i na- 
turen stammer, og der er kun et omra.de af naturen, 
som den onde behersker, det er d0dens. Men inden- 
for denne ene skabning er der to stridende ands- 
magter, som i en spekulativ principlaBre stilles op 
mod hinanden og hvis fulde kontrast udmales, de 
indviede til opvsekkelse. Hyad vi ved om dobbelt- 
skabning og den delte verden eller en i det synlige 
gennemfort dualism e , stammer alt fra den yngre 
Avesta; og hvad der forlyder i verden om en dual- 
isme, som har sit princip i lys og m0rke, stammer 
fra hin Parsismens bserme, som blev det f0rste bud- 
skab om persisk religion i Europa: Manikseismen. 

Dog bliver der altid sa megen dualisine tilbage i 
Avesta selv i denne dens seldre og aedlere form 
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at vi kan fornemme, at vi ikke er pa vor egen kul- 
turgrund og i den konflikt mellem livets magter, 
som vi er vaiit til at forestille os. Man vil ikke 
overse, at der er en vis udvorteshed i forholdet 
mellem ondt og godt, og at de hver bar sit omrade, 
hvori de star mod hinanden med skarpe grsenser. 
Selv om Parsismen nemlig udtrykkelig laerer, at den 
faktiske verdenstilstand er en blaiiding af godt og 
ondt, sa er denne blanding dog kun, som nar man 
ryster olie og vand sammen; det skal snart give sig, 
hvad der er hvad. Det er bestandig kontrast langt 
mere end virkelig konflikt. Iraneren keiider ikke 
dette fine spil mellem ondt og godt, som intet men- 
neskeligt 0je kan gennemskue, fordi hvert enkelt 
iiidivid giver forbindelsen en ny formel, og fordi det 
ikke sadan kan skrives op, hvori det onde bestar. 
Men det er just det, Iraneren mener, at man kan; 
haii keiider alle former af det onde og kan male 
det gode ud i dets fulde Isengde. Synd er hos ham 
kun overtrsedelse , krsenkelse af bestemte lovbud; 
det er et retsbrud, ikke en hjserteskyld. 

Og disse bestemmelser virker ind pa bans op- 
fattelse bade af djsevelen og af menneskehedens 
endeligt. Ahriman er en indenfor Avestas synskres 
sserdeles fint udtsenkt figur. Navnlig dette, at ban 
ikke blot foreg0gler menneskene sine anslag som 
den sande herlighed, men som det senere hed- 
der at han selv tror derpa. Men bans svaghed 
er den, at haii er et sa ligefremt udtryk for det 
onde, at han falder aldeles sammen med det skade- 
lige, det d0delige, det urene osv. Og enhver, som 
kender dette efter opskriften, kender ogsa ham. Der 
er i denne retlinede begrebsfigur intet af den dra- 
matiske spaBndighed, intet af den spillende dialektik, 
som g0rvor Djaevel, Anklageren til en pa en gang 
sa dyb og sa ubestemmelig figur. En Hjobs prolog 
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kunde ikke sta i Avesta, og en Mephisto kunde man 
aldrig sla ud af denne det ondes godtroende reprse- 
sentant. (Fibiger liar sagt gode ting om dette III, 
67 f.) 

Og den samme plathed i bestemmelsen af det 
Onde og den Onde g0r det sa let for Avesta at op- 
hseve konflikten. Hvor det onde er noget endeligt, 
kan man jo sagtens fa ende pa det, og hvor djseve- 
len er et vsesen ganske for sig, kan klinten nok ryk- 
kes op, uden at der gar hvede i 10bet. Afg0relsen 
bliver en simpel afregning mellem aktiva og passiva, 
af hvilke poster der lykkeligvis er flest pa den rig- 
tige side af stregen. Dramaet ender derfor pa god 
gammeldags vis med, at skiirken afslores og forlader 
scenen. 

Til syvende og sidst virker denne abstrakte 
dualisme ogsa tilbage pa gudsbeg rebel En gud- 
dom, der i den grad er afgrsenset mod det onde, er 
i samme grad afgrsenset mod det menneskelige og 
mod virkeligheden ; og det er det, der g0r, at den 
rene, retfserdige og oph0jede guddom, just fordi hail 
kun er ren og oph0jet og retfserdig, star sa langt 
under det j0disk kristelige gudsbegreb med dets 
uransagelige uklarhed, men ogsa med dets uransage- 
lige dybde og varme. Det avestiske gudsbegreb er 
helt igennem juridisk; det kristne begynder der, 
hvor juraen slipper. Jo oftere man i hedenskabet 
m0der den bestandigt d0mmende Gud med bans 
vaegtskale og regnestykker, des mere laerer man at 
sk0nne pa bin konge, der holdt regnskab med sine 
tjenere, og med kongelig frihed eftergav den gseld- 
bundne al bans skyld; bin fader, der sa sin s0n 
langt borte og ynkedes inderlig og 10b til og faldt 
ham om halsen og kyssede ham. 



JL/et forspil i himlen, hvormed Avestas verdens- 
drama begynder, er kendt i alle sine optrin fra den 
senere Parsilitteratur. I Gathaerne spilles det sa at 
sige for nedrullet tseppe: man aner lige, at det ei- 
der, men ved ikke stort om hvad der foregar. At 
der var en forhistorisk begyndelse, liar vi h0rt, 
hin tid, da Mazda gav de forste love, og da kam- 
peii mellem andeverdenens vsesener stod og djseveleii 
fristede Daeverne. 

Skade vi kun kan skimte denne gadefulde exi- 
stens. La den for os i det fulde dagslys, kunde vi 
maske genkeiide den som en af disse fantasier, der 
fra den seldste tid er gaet gennem den religiose spe- 
kulation. At gudeverdenen tillige er en forverden, 
en prseexisifentiel tilstand, hvor skabningens urtyper 
findes og hvor sjselene har hjemme som uf0dte 
andelige vsesener, eidwha., der f0rst i tidens 10b skal 
blive virkelige mennesker, er en tanke, som Avesta 
er fortrolig med. SJelen er skabt f0r legemeU hed- 
der det altid senere hen, og i Gathaernes Yasna 29, 
om hvilken vi skal h0re, ligger denne tanke utvivl- 
somt allerede til grund. Men det samme Iserer i vir- 
keligheden allerede Babylonerne, nar Ea deroppe i 
gudeverdenen i sit vise hjserte skaber et billede 
af de vsesener, som skal vorde, og her er da det 
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jeldste kildespring, vi kan finde til hin msegtige ide- 
Isere, der strsekker sig over Persere som over Grse- 
kere og Gnostikere og som endnu er lyslevende i 
den kristne menighed, sasandt der star at laese om 
den ined klare ord i Johannes evaiigelium. 

To optrin ser vi, som h0rer denne urverden til : 
kampen mod mennesket og oxens kvide. 

Da den Onde havde vundet Daeverne , sa 10b 
de til Aeshma og s0gte sammen med ham at 0de 
Maretans liv (Y. 30, 6). Maretan betyder d0de- 
lig og ordet bruges i Gathaerne (Y. 32, 12) til al- 
mindelig betegnelse af menneskene; men den 30te 
Yasnas menneske er en ganske bestemt person, 
den, der senere kaldes Gayomaratan (Gayumart), 
det d0delige liv. Det er hin jsette fra verdeiis 
f0rste old , om hvem vor races frasagn allesteder 
melder, at han blev daiinet som den f0rste skab- 
ning, men at vejeii til jorderiges og menneskehedens 
vorden gik over hans meegtige lig. Det er vore for- 
faedres Ymer og Inderiies Purusha, mennesket 
(personen), den ariske Adam. Hvor frit Iranerne 
imidlertid star overfor deres gamle myter, og hvor 
helt deres fantasi er behersket af de etiske livstan- 
ker, hvorpa deres religion er grundlagt, laerer vi 
strax af Maretanmyten. Ti langt fra at forvilde sig 
i verdensoprindelse ssetter tanken trax ind pa den 
faktiske verdenstilstand : De dodeliges liv, der drages 
med det onde; urmemiesket bliver et menneske som 
vi, og den ve, der voldes ham, bliver ikke hans bane, 
men begyndelsen pa den lange livskamp, hvori vi 
alle er stedt. De ondes d0dshug gik ram forbi, ti 
de ud0delige kom Maretan til hjselp og gav hans 
legeme kraft og bestandighed , for at han som den 
f0rste skal komme til Gud gennem malmet og be- 
10nningerne. 

Ogsa det andet indoeuropseiske sagn om ver- 
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deiiskoen, af hvis slagne krop del levendes verden 
eller planter og trser groede op, bar faet en praktisk 
drejning og er blevet til r0gtermoral. Man ved, at 
koer d0jer meget ondt, hvor de bar slette og heden- 
ske herrer, og denne viden er mere vserd end alle 
sagn om, at verden er lavet af en d0d ko. Derfor 
oploser den gamle myte sig til hint ber0mmelige 
ordskifte, hvor tyrens kvide lindres af den retfser- 
dige gud, og Zarathustra selv kaldes til at Isere 
menneskeiie, hvad 10n og straf der venter dem for 
god og slet behandling af deres kreaturer. 

Hermed er vi, sk0nt gennem forhistoriske pro- 
cesser, sat lige midt ind i verdenshistorien og i den 
seldste Avestaetik. Ti denne handler om dyr og 
mennesker og hvad der kan tjene dem begge til 
bade, og f0rst og fremmest da om de hverv, der 
pah viler mennesket overfor kvseget. 

Som alle religioner, der har noget virkeligt 
serinde til menneskene, har Zarathustras forkyndelse 
taget sit fodpunkt i en historisk given tilstand, i 
visse praktiske positiviter, som ma ssettes igennem, 
hvis det skal f0re til noget. En religion kan ikke 
svseve i luften, den ma have noget at sla rod med, 
og det handgribelige og d0gnsvarende, hvormed Za- 
rathustra har underbygget sine gudstanker, var intet 
mindre end en landboreform, og da navnlig en for- 
bedret kvsegr0gt. Man har overdrevet dette faktum 
og som f01ge deraf igen bensegtet det; dog bliver det 
staende som en meget sikker kendsgerning. Og til- 
lige som en ret naturlig ting, ti den protest mod de 
0dsle dyreofre, hvormed Zarathustra for frem, er 
noget ganske almindeligt i religionernes historic, 
men oftest blot en anonym begivenhed, hvis tids- 
punkt er lige sa ukendt som dens ophavsmand. Den 
udbredte kendsgerning, at hundyrene i nsesten alle 
offerreligioner efterhanden har veget pladsen for de 
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mere undvserlige handyr, er saledes den tavse frugt 
af et Iand0konomisk rsesonnement, og nar Solon for- 
byder at ofre oxer pa gravene, trseder det samme 
fornuftige hensyn for et 0jeblik frem i dagslyset. 
Men " for Zarathustra var denne dyreofrenes afskaf- 
felse dog kun det mindste ved sagen; det er ikke 
blot skansel, men trivsel, han stiler efter; hail 
vil, at menneskene skal have godhed for dyrene, 
det gode sindelag, soiii han just liar kaldtVohu 
Mano og gjort til kvsegets himmelske vogter. Gan- 
ske vist for nyttens skyld; det gamle bondesprog: 
Det kommer ige'nU fornsegter sig heller ikke i Ave- 
sta; Gathaformlen : gave nemo gave nemo, der er op- 
taget i Yasna 10, 20, betyder, som vi ved fra kom- 
mentarerne: b0n til kvseget b0n fra kvseget, og 
Pehleviforklaringen udlsegger det hele sted: Den, 
der sksenker kvseget sin b0n, valid og foder, han 
far mselk og kalve igeii fra kvseget; og han far fra 
kvseget gode ord qg sejr, nsering og klseder. N0j- 
agtigere ma stedet overssettes : Koen liar en b0ii til 
os og vi liar en b0n til koen; koen beder om veii- 
lig tale og beskyttelse ; vi beder koen om nsering og 
klseder (jfr. Geldner: Grundriss. II, 48). Her er det 
kendeligt nok, at denne landbrugsmoral ikke blot 
beskseftiger sig med iiyttige ting men ligefrem er en 
nyttemoral, der beregner handlingens vserdi efter 
dens nyttevirkning, og denne beregning vil vi fiiide 
som et grundtraek, ikke blot for kvsegr0gten, men for 
Avestas hele ssedelsere. Dens tankegang er den 
strsengeste nyttelsere med simpel gengaeldelse for 
dyd og last allerede ved dydens og lastens jordiske 
Irugter. Som modsaetning til den halvvilde levevis, 
som Avesta gjorde ende pa, den blotte barbarisme, 
der sikrer sig livsgoderne ved trolddom og 0der dem 
med uforstand, star denne nyttemoral ikke blot som 
noget sare gaviiligt, men ogsa som noget hojsindet 

6 
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og stort, en msegtig 10ftestang for virkelig kultur; 
men ogsa fra eii anden side set hsever den sig ovei 
det spidsborgerlige, som deii let kunde falde ned i. 
iiemlig ved sin store sarnmeiihseng med ideale livs 
magter, hvis vilje fuldbyrdes just ved denne adfserd 
og ved den universelle sans for skabningen, den om 
hyggelige iisensomhed mod de tjenende vsesener, som 
ikke blot er en bonde- og hyrdedyd, men en ytrin^ 
af sjselelig finhed, og allermest klsedelig pa det kul 
turtrin, hvor den her optrseder. Vi ser den hel( 
dyremoral i dens religi0se og menneskelige sammen 
hseng udfolde sig i den ber0mte hymne Goshurun 
tyresjselens klage (Yasna 29). Sangen er rettet ti 
Amshaspanderne , der tiltales strax med det forste 
ord; dog forlader den hurtigt sin hymneform O 
antager form af en dramatisk fortselling, hvori snar 
tyresjselen, snart englene, snart Zarathustra tager ti 
orde : 

Til Eder klagede tyrens sjael: For hvem hai 
1 bestemt mig? Hvo liar dannet mig? Mig hsergei 
vrede, void og skrsek, misliandlinger og rov. Inger 
kan vserne mig uden I, sig mig da, hvad der gavnei 
landbruget bedst. 

Spurgte da tyrens skaber Asha: Havde di 
ikke en herre for oxen, dengaiig I skabte den vsel 
delig, og gav den foder dertil? En der tager sig a 
kvaegr0gt? Hvem liar I udvalgt ham til herre ti 
vsern mod de ondes vrede ? 

Ham svarede Asha : Ak, tyren liar ingen herre 
som jo kan faeldes; ej kender man Nogen af hine 
der kan saette de H0jes vilje i vserk. 

(Tyresjselen:) Han, som er den msegtigste a 
alle, han hvem jeg beder til med b0nh0relse, Mazda 
forstar sig bedst pa de ting, som er fuldbragt fn 
fordum, og som forestar i fremtiden. Derfor bede: 
min sjsel og koen Azi ivrigt med 10ftede hsende 
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Eder (I Himmelske) og Ahura om den gunst, at vi 
ma node Mazda med den b0n : lad ej den retfserdige 
ga til grunde, lad ej bonden forkomme imellem de 
onde ! 

Talede da Ahura Mazda, ban som erkender 
tingene ved sin skselnesevne : Altsa er der ingen 
herre at finde, ingen renhedens mester. Derfor bar 
jeg skabt og dannet dig, o Zarathustra! for den 
flinke bondemand. 

Da jamrede tyrens sjsel: At jeg skal n0jes med 
en magtes!0s herre, med ord af en mand, der ikke 
er kriger, da jeg dog 0nsker en, der 0ver herredom. 
Nar vil hail kunne yde mig kraftig hjselp? 

(Zarathustra:) O hjaelp dine venner, Ahura, Asha 
og Vohu Mano ! og giv dem magt at skaffe sig fred 
og trygge boliger; jeg holder dig, o Mazda, for den, 
der liar den everste radighed over disse ting. 

Det Nye, som denne hymiie indvarsler, er let 
at fa fat pa : F0r var der ingen ratu, ingen himmel- 
herre, d. v. s. intet guddommelig beskikket vsern for 
kvseget; med Zarathustra er det kommet. I hym- 
nens religi0se sceneri ordnes dette forhold allerede 
f0r verdens grundvold blev lagt, da savel tyren som 
profeten endnu kun er sjsele, o: eidwha, vsesener i 
deres prseexistens. Ligesom deii nytestamentlige koyog 
bar denne frelser altsa sit kald beredt fra tidernes 
morgen, men f0rst i en tidens fylde, o: nar der bli- 
ver brug for ham, trseder ban historisk frem. Ved 
denne lejlighed fremssettes den tanke, at det er Za- 
rathustras ganske sserlige mission at komme kvseget 
til undsseming og ophjselpe landbruget; ja det synes, 
som om bans hele frelservserk bar sin opgave her, 
idet den tro og den retfserdighe.d og den verdens- 
orden, som ban forkyiider, skal munde ud i denne 
praktiske aktualitet: at g0re folkene til gode land- 
maand. Dette sidste synes ogsa for alvor at have 
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vseret Gathaernes mening. Ti just pa et sted, hvor 
sa at sige hele Avestas etik udfolder sig, trseder 
denne agrariske hensigt frem pa ganske utvetydig 
made. Det hedder i Yasna 51 (v. 4 5): Hvor er 
sedelmodighedens herred0mme? Hvor findes der 
miskundhed? Hvor skal retfserdigheden komme, 
og hvor den hellige ydmyghed? Hvor er det 
bedste sindelag og hvor er dit rige, Mazda? 
Om alt dette sporger, for at han kan r0gte sine k0er 
vel, (yatha ashat haca gam vindat^J}, den bonde, 
der er retfserdig i sine handlinger og forstandig i sin 
gudsfrygt, en gavmild husbond. o. s. v. H0rer de 
bud, som er givne til nytte for Iandv83seiiet (49,9). 
Man kan derigennem forsta, at sporgsmalet troeiide 
eller vantro idelig i Avesta optraeder under formen 
god eller slet landmand, kv88gfjeiider blandt kvseg- 
avlere, god eller slet hersker, af de to (slags 
mennesker) liar aiiden valgt sig den driftige land- 
mand, den retfserdige herre, kvsegets ernserer; ikke 
skal den, som ikke er bonde, iiyde godt lov, selv 
om han g0r sig flid derfor (Y. 31, 10). Pa en A'is 
made kan man ikke nsegte dette djaerve livssj^n sin 
sympati; det gospel of work, der forkyndes i vore 
dage, mener jo i virkeligheden det samme: vor from- 
hed ma males pa vor dygtighed. 

Sin storhed far denne nyttemoral som det 
allerede er antydet ved den st0rre baggrund, fra 
hvilken den hsever sig. Hvor vidt denne spsender, 
og hvilke dens grundlinier er, liar vi set, da vi be- 
tragtede Amshaspanderne. De er det saiide og det 
st0rste udtryk for Avestas moral, for den verdens- 
plan og de idealer, som den bserer i sig. Ti netop 
dette 10fter Avestas, og allerede Gathaernes, saedelsere 
op over alt, livad man kan kalde primitivitet, ja 

*) Da.s hesemade, hvor lighedeii med Sanskrit govinda, 
rogter, er tydelig. 
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over det meste af, hvad man kalder hedenskab, at 
den ikke bestar af en samling tilfseldige bestemmel- 
ser: praktiske lovbud, liturgiske forskrifter og i det 
h0jeste andelige husrad, saledes som f. ex. endnu i 
Manus lovbog. 

Hvad er overhovedet kendemserket pa primitiv 
ssedelsere? Overtroisk frygt for at fortorne guderne 
ved dit og dat, og helligelsen af visse, for samfun- 
dets bestaeii n0dveiidige, klogskabsregler. F0rst hvor 
etiken liar et positivt mal, den vil na, et ideal, den 
stiler efter, en helhed, som skal realiseres og hvor- 
efter der kan Isegges en livsplan, bliver den virkelig 
etik. Den far da egne ben at sta pa, bliver ikke 
blot et anhang ved kultus og ved prsester, og bliver 
Mgjort fra dette usalige: Du skal ikke! som er mo- 
ralens fattige begyndelsesgrunde. 

Avestas moral bar fra fiarste fserd vaBret en po- 
sitiv belhed, og den liar betragtet livet som en liel- 
hed, ja rettet sig mod den hele tiivaerelse. Den per- 
siske religion bar til grand for sit andelige syn et 
virkeligt verdeiisbegreb, hvilket ikke blot erdenne 
babyloiiiske kosmografi, som alle oldtidsfolk ligger 
inde med, men en virkelig religiost konstrueret til- 
vserelsestanke. Ahhu, som de kalder verden, betyder 
just tilvserelse i ordets aller abstrakteste forstand; 
roden anh, hvoraf det er daiinet, er det samme som 
Sanskrit as og det latinske esse. 

Der er en mserkelig udtryksmade, som just be- 
tegner, hvor stort et synsfelt Mazdaismen behersker : 
den bruger hyppigst ordet anhu i dualis, eller form- 
len aha-parahii, (som Da. formoder, i Y. 46, 19), og 
dette allerede i et Gathasted (Y. 28, 2), hvor denne dob- 
berthed udfoldes i sit hele perspektiv. Jeg anraber 
dig, Ahura Mazda! ved Vohu Mano, at I skal give 
mig i begge verdener (ahuva), bade den legemlige 
og den andelige, den 10n, som f01ger med retfserdig- 
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heden og som bringer dem, der erholder den, lykke. 
Legemlig og andelig betyder her jordisk og him- 
melsk, og med det himmelske ma der da igen for- 
stas bin oversanselige existens, som bestod fra fordum 
(anheush pouruye Y. 45, 2), og hvori alle sjsele bar 
hjemme f0r og efter (maske endogsa under) den 
jordiske existens. Men da den andelige existens er 
den blivende, den som skal overleve den nuvaerende 
form for det jordiske, og den hvori alt det, der er 
af renhed, til syvende og sidst skal ga op, sa bliver 
ordet begge verdener i virkeligheden et udtryk for 
det universelle, for verdenshelet i dets videst tsenke- 
lige udstrsekning. 

Og denne verden er et organisk hele, anlagt 
efter en verdensplan. Ogsa for dette begreb har 
Avesta sit bestemte ord : arem anheush, hvilket bedst 
kunde overssettes ved xoo(.ios, da dette arem just er 
det samme, som forekommer i Sanskrit aramkrta, 
ordnet, beredt, smykket. Kun at Perserne med 
denne kosmos ikke, som Grsekerne, f0rst og frem- 
mest tsenker pa noget fysisk. Den ordning, de ser, 
ligger ikke i rummet, men i tiden, den er en bevse- 
gelse, en historiens gang. I denne verdensplan er 
Amshaspanderne de arbejdende og bserende kraefter, 
og, som vi har set, er den gennem disse grundlagt 
pa moralske faktorer. 

Ligesom Avestas saedelasre saledes har en totali- 
tet til baggrund, harden ogsa en helhed at strsebe 
efter. Den kender hvad der er det konstituerende 
for en virkelig etik et summum bonum, hvori alle 
goder gar op; den har noget, som er det bedste 
og som simpelthen bensevnes som det bedste, va- 
histem (31,6; 43,11; 45,4), eller vlspandm vahistem, 
det bedste af alt (Y. 43, 2) ; ya hatam vahista, det 
bedste af det, der er til (Y. 44, 10), eller vlspanam 
mazistem, det st0rste af alt (Y. 45, 6). 
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Ved dette vahistem forstas nu i reglen salig- 
heden (saledes tydelig Y. 31,6 og 43,3), og det er 
dette ord , der er blevet til Nypersernes behisht, pa- 
radiset. Men at denne salighed ikke er nogen til- 
feeldig lykke, der kommer blindt over de fromme, 
men kulminationen af de vserdier, som hele from- 
hedslivet s0ger at virkeliggore, og som verdensplanen 
er anlagt pa, det fremgar ikke blot af ordets super- 
lativiske karakter men ogsa af de forbindelser, hvori 
det findes. Nar det saledes i 45, 6 hedder, at Vohu 
Maiio ved sin forstand skal belsere os om det bed- 
ste, sa er der dermed ment livets hele sammen- 
hseng og det, hvori lykken bestar, kort sagt en klar- 
Iseggelse af livets ide. Og vil man sp0rge Avesta, 
hvori da denne salighed, som er det bedste og den 
hojeste afslutning af alt, egentlig bestar, da vil den 
strax forklare vahistem ved hjselp af den Amshas- 
pand, som ogsa bserer tilnavnet vahisia, nemlig 
Asha, renheden, retfserdigheden. 

Ti salighedens lykke er for Avesta netop ikke 
som i de sanselige religioner en ydre lyksalig- 
hed. Dens kendemserke og dens glsede er, at den 
er et liv i renhed, Ashas rene stier, hvor Ahura 
Mazda bor. Ogsa her bevidner sig den storladne 
enhed, som behersker denne religion. En vej er 
der, som er den rette, en ting, som er det bedste, 
og denne vej strsekker sig fra jorden op i himlen; 
der er ingen andre kar for himlen end for jorden, 
og intet andet gode for guder end for mennesker. 
De rene stier , som man skal Iyksaligg0res med i 
himlen, er nemlig intet andet end den rette vej, som 
man skal trsede pa jorden. Den mand skal fa det 
bedre for det gode, han som Iserer os frelsens rette 
stier i denne legemlige verden og i den ande- 
lige: de virkelige steder, hvor Ahura bor (43,3). 
Om denne rette vej (patho erezus) tales der gentagne 
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gauge: de rette stier, den lov, som Ahura liar givet 
de hellige (53,2); en vej, som f0rer bort fra djae- 
velen (53,6). Ordet vej virker altid velg0rende 
i en religion; sa vd den dog, hvor den vil hen. 
Og betragter man de religioner, hvori dette ord fore- 
kommer, vil man altid se, at de har en moralsk 
struktur. Saledes ogsa i Avesta, hvor vej strax 
forklares ved lov (daena 53,2); ja den omstsen- 
dighed, at dette sidste ord ligesavel kan betyde re- 
ligion som lov, taler allerede for sig selv om, at 
vi her star overfor et religion strin, som helt gar op 
i det moralske. 

Men hvilket lys breder ikke denne moralitet over 
de troendes liv! Isser i Gathasangene, da sagen var 
ny, ser vi, hvor alting samler sig om Asha; hvor- 
ledes de er opfyldt af denne renhed, som Romerne 
var det af deres virtus, som de kristne af deres 
dyaTti]. Det er en sag, de omgas med til daglig, en 
dyd, der bor hos dem. Den troende er Ashas hus- 
fselle hedder det i 44, 9. - Og allersk0nnest ser vi, 
hvad dette vil sige, i brudehymnen (Y. 53), hvor Za- 
rathustras datter bekender den gode lsere: Denne 
o Pourucista, Haecataspas setting, yngste af Zarathu- 
stras d0ttre, vil Mazda give dig som et tilhold i ret- 
sindighed og til samkvem med renhed en. Nu ran- 
sag med din forstand, hvilke ydmyghedens helligste 
pligter ere. (Bruden svarer:) Ja den (Isere) vil jeg 
sp0rge Eder om og bekende, den ved hvilken man 
handler rettelig mod sin fader, sin gemal, husfolkene 
og sin slaegt. Renhed til de rene og Vohu Manos 
salige glsede giver Mazda Ahura den fronime sjsel i 
al evighed. . . . Disse ord siger jeg til de piger, som 
skal giftes, og ogsa til Eder, I brudgomme. La3g 
dem pa sinde og vid det: Ved dine fromhedsger- 
ninger skal du fuldbyrde det liv, som h0rer retsin- 
digheden til. Ved renhed skal den ene opmuntre 
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den .and en; del vil s0mme sig Eder vel. Dette at 
mand og hustru, ti disse er der tsenkt pa med or- 
dene den ene og den anden (anyo mascul. og 
ainim fern.), skal opmuntre hinanden ved renhed 
(uwenghatu. af y van), er et k0nt og levende mod- 
billede til den kserlighedens indbyrdes formaning, 
der prsegede den apostolske tids samliv. 

Overhovedet vender den avestiske moral sin 
smukkeste side indad, imod selve de troendes 
samfund. Mod troens Egne skal man vsere gav- 
mild og retfserdig (46, 5 - 6), og hjsertelig trofasthed 
(azhush zarazdisto) skal blive i deres samfund. Her 
herskes der med sedelmodighed, her 0ves der mi- 
skimdhed (merezhdika 51, 4), her kan man leve som 
vernier, fordi man har en Gud, der skseiiker husva- 
lelse som ven til ven (46, 2). Her er en Gud, der 
ikke anser den ydre magt og rigdom (46, 2), sa det 
indre menneske kan komme til at g0re sig gseldende; 
derfor bliver idealet, som man skuer op til, en til- 
stand, hvor ret forener sig 3 r dmyghed og hvor 
salighed er rigdommen. (46, 16.) 

Der er altsa et virkeligt moralsk samfund til- 
stede, mennesker, der arbejder sammen mod et fsel- 
les mal, besjselede af samme ideal; de er alle ret- 
fserdighedens 0vere (46,4); de vil fremme herre- 
d0mmet over hus og bygd og land (31,16); og 
herred0mmet er ikke noget jordisk magtstraev; 
det er det himmelske riges virkeligg0relse pa jorden: 
ved det sande rige skal den fromme briiige konge- 
riget til fornuft, d. v. s. prsesten skal ved det him- 
melske forbillede Isere kongen at regere, og i denne 
samfserd mellem Her og Hisset, star mennesket som 
Mazdas medarbejder (asti. Roth: Gehilfe). Denne 
Avestas grundbestemmelse af forholdet mellem Gud 
og menneske er bestemt udtrykt i Yasna 31, 22: 
Klart er dette for den velta3nkende, siden det lader 
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sig erkende ved forstanden: den som i ord og ger- 
ning tjener renheden ved god regering, ban er dig, 
Mazda Ahura, den bedste hjselper. 

Pa en ganske sserlig smuk made ytrer denne 
folelse af samfuiid i det gode sig overfor menig- 
hedens fattige. Ikke blot i kirkeb0nnen, som vi 
senere skal here, liar disse deres plads, men i selve 
hymnerne naevnes det udtrykkelig som en vej til at 
vinde salighed, at man beskytter de fattige (34,5: 
Eders fattige o: menighedens). Dette trsek, der 
liar holdt sig som en grundejendommelighed ved 
det persiske kirkeliv indtil vore dage, ma dog nseppe 
forklares ud fra nogen hjsertelighed og godlidenhed 
pa kristelig vis, men snarere fra en praktisk sans, 
som ved, at fattigdom og tmderkuelse ikke just frem- 
mer et lands bebyggelse. 

Udadtil, mod troens fjender, eller mod folk af 
anden tro, h0rer derimod samfundsf01elsen op. Den, 
som er Mazdas medarbejder, ma modarbejde bans 
fjender. Sa3rlig Yasna 33 er opfyldt af denne tanke 
(v. \ 4): Som det sig h0r og b0r efter den f0rste 
tilvserelses love, saledes 0ver mesteren retfserdighed 
mod ksetteren og mod den retfserdige og mod den, 
hos hvem det falske er blandet med det rette. Og. 
den, som handler ilde mod ksetteren med ord eller 
tanker eller nsever, eller omvender hans tilhsengere 
til det gode, de g0r Ahura Mazdas vilje og er efter 
hans 0nske. Men den, der mener det vel med den 
retfserdige, hvad enten det er med hans slsegt eller 
med menigheden eller sine paiwende, eller den, der 
ivrigt arbejder for kvseget, ban skal tilh0re Asha og. 
h0re til Vohu Manos hjord. Ved min b0n bortmaner 
jeg, o Mazda, ulydigheden og den onde and fra dig, 
hoffserdigheden fra min set, djsevelen fra menighe- 
dens nserhed, spotterne fra vennelaget og den slette 
hyrde fra kvsegfolden. Ja det er ikke nok, at der 
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formanes til al bringe voldsmanden fra herredom 
og liv; men det siges ret raffineret, at den, der, 
sk0nt han var i stand til det, iisegter at vsere gav- 
mild mod den, der bruger void, han er en velberyg- 
tet mand bade religiost og juridisk; ti den er selv 
en ksetter, som er god mod ksetteren, og den er ret- 
fserdig, hvem den retfserdige er kser (46,4 6). En 
sand fjende vil jeg gerne vsere for ksetteren siger 
Zarathustra og for den retfserdige en kraftig veii 
(43, 8). Hvad straf skal der vsere., nar nogen hjsel- 
per den onde til magten, ildgerningsmanden, som 
ikke kaii finde livets ophold uden at g0re den ret- 
fserdige bondes kvseg og folk fortrsed? (31, 15). 
Ingen af Eder skal h0re pa den ondes ord og be- 
falinger; ti han vil bringe bus og bygd og herred 
og land i ulykke; derfor: sla dern med vaben! 
(31, 18). 

Den religiose moral star altsa her pa samme 
udviklingstrin som Jedernes i dette folks udbredel- 
sestid: Indadtil endrsegtighed og forstandig humani- 
tet; men ingen skansel mod Guds fjender. Dog er det 
stedse Iranerne klart bevidst, at Guds fjender og fol- 
kets fjender ikke er det samme, og at en Turaner, 
der liar omvendt sig, er ligesa god, som en frafalden 
Iraner er forkastelig. 

Man kan kalde denne ufordragelighed mod de 
fremmede brutal, men man ma dog indse, at det 
er den nodvendige begyiidelse for en religion, der 
er overbevist om sin egen moralske vserdi, og som 
anser sig selv for den eneste sandhed, hvad Fibiger 
med rette bar indskserpA. Andre, mere indifferente 
folk, siger han (IV s. 23), kunne regne deres nabo- 
folks religion for ligesa god for dem, som deres egeii 
er for dem selv, saledes som Hellenere og Romere 
liar gjort, og som allerede i den fjserne oldtid de 
babyloniske og assyriske storkonger ansa de over- 
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vundne folks guder for virkelige, om end mindre 
msegtige guder. Ikke sa Mazdadyrkeren; for ham 
er et andet folks gud ikke en gud, men en Daeva, 
og ma beksempes ikke blot som den., der truer med 
sin magt,"men som en ryggeslos og uren djsevel. 
Det samme er tilfseldet med alle lovens bud og 
skikke. Der kan intet fremmed indfores, ti det, der 
haves, er den eneste sandhed og godtnok; det frem- 
mede er vederstyggeligt. I denne sin egenskab trse- 
der den gode, mazdayasniske lov i rsekke med de 
religioner, som bekender sig at vaere abenbarede af 
den eneste, sande Gud, og som under denne tro som 
deres banner drager i striden mod alverden. 

Iranernes intolerance stammer altsa i virkelig- 
heden fra, at de har en sag, som de tror pa, og en 
sag, som de vil saette igennem. Det er renheden, 
der skal sejre pa bekostning af alt, hvad der er 
urent. Derfor er loven ogsa sa strseng indenfor sit 
eget omrade, krsever ubetinget lydighed, bedommer 
efter gerninger og straffer med gengseldelse. Disse 
ting h0rer alle sammen. Hvor renhed og retfserdig- 
hed er idealet, kan der ikke vises overba3renhed, 
ejheller kan man nojes med den gode vilje. En 
renlig mand kan ikke finde sig i griseri, og en ret- 
fserdighedens ivrer vil ikke lade nade ga for ret. 
F0rst hvor personlighed, frihed, hjsertelighed bliver 
moralske idealer, bliver der spillerum for undtagel- 
serne og tale om sindelaget og lovens indre opfyl- 
delse. 

Lydigheden (seraosha 28,5; 33,5; 45,5; 46,17) 
bliver en selvf01gelig dyd, 'hvor der er tale om et 
princip, som skal lystres; og kan man ikke selv er- 
kende det, hvilket er den egentlige fordring og sser- 
lig prsesternes pligt, sa ma man i det mindste b0je 
sig for den autoritet, der for evig har truffet den 
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rette afg0relse. Til frelsen skal de lydige komme 
(44,16). 

Men hvad enten det nu er bunden lydighed 
eller fri erkendelse vserdi far den hele adfserd 
kun, hvis deii f0rer til gerninger. Ti ligesom 
livets sammenhseng er ganske klar for de vantros 
vedkommende , nenilig at deres falske erkendelse 
f0rer dem til slette gerninger og derigennem til for- 
tvivlelse og ford0mmelse, saledes er det modsatte i 
samme arsagsf01ge de fromme beredt. Om de van- 
tro Karapaner og Kavier hedder det (46, 11), at de 
ved deres herremagt tvinger memieskeverdenen til 
slette gerninger for at fordserve den; men dem skal 
deres egen sja?l og deres egen samvittighed bringe 
til fortvivlelse , nar de kommer did, hvor Cinvat- 
broeii er, for i al evighed at bo i djaevelens hus. 
Modsat hedder det i de to f01gende vers, at hvor 
retfaerdigheden slar an, der fremmer den livet, ska- 
ber ber0mmelse og giver himlens salighed tilsidst. 

Ti salighed er noget der fortjenes. Den, 
vsere sig mand eller kvinde Mazda Ahura! der 
prsesterer mig det, som du liar erkendt som det 
bedste i verden, de skal fa retfserdigheds 10n og 
himmeriges rige, de kan passere Cinvatbroen (46, 10). 
Eller 46, 19: Den, som med renhed bekender sancl- 
heden for mig, Zarathustra, og g0r hvad der efter 
min vilje er det ypperste, ham skal 10nnen tilfalde. 
De skal na den 0verste verden (parahu) og fa alt, 
hvad deres hjserte begserer. I riget, hvor solen 
skinner, skal Armaiti komme og sammen med Vohu 
Mano uddele 10n efter gerninger (43, 16). Derfor 
kan det siges, at den ypperste lod k0bes (antare- 
caraiti) ved forkyndelse af den sande lykke og ved 
gode gerninger (51, 1). 

Altsa er det simpel gengaeldelse, den lige- 
fremme 10n og straf, der rader ved dommen. 
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Ligesom man kuii kan tsekkes Ahura Mazda ved 
gerninger (30,5), saledes kan ban kun behandle denne 
adfserd efter fortjeneste. Der er revselse for den 
onde og .salighed for den, der bevarer retfaerdighed 
(51,8). Og hellig kendte jeg dig, Mazda Ahura! 
da jeg f0rst skuede dig ved skabelsen, da du fast- 
satte 10n for gerning og tale: ondt for den onde, god 
10n for den gode, ved din magt pa den yderste dag. 
Den gengseldelse fremhseves idelig som verdens f0rste 
grundlov. Det er en moralsk harmonia prcestabili- 
ta, som ingen und!0ber: den ondes gerninger skal 
komme igen over Ham, og ham personlig skal de 
holde tilbage fra lykken, ikke fra ulykken, med en- 
hver form af fjendskab (46, 8). Voldsmanden skal 
tilsidst fortseres af sine egne gerninger (v. 4, jeg Iseser 
apem(a)usto). Men medens retfserdighedens gang sa- 
ledes er ub0nh0rligt determineret, er der intetsteds 
tale om, at menneskets vilje er bundet, eller den 
enkeltes lod fastsat pa forhand. Her bar Perserne 
vseret langt bestemtere end Inderne og vidt forskel- 
lige fra deres senere herrer: Muhammedanerne; de 
liar i h0j grad vseret den frie viljes msend og liar 
intet med sksebnen at bestille. Bestandig er det ved 
sine egne gerninger (Ivoish shyaothanaish), at man 
frelses eller gar til grunde. Ligesom Mazda og bans 
profet bestemmer tingene ved sin vilje (yasna, 34,15; 
50,11; 46,19) og ikke under noget fatums vsegt, sa- 
ledes 0nsker ogsa den fromme at blive herre over 
sin vilje (vase xaya 50, 9) det er bans frie og stolte 
udtryk for at opiia sine 0iiskers mal; ligesom det 
ogsa betones, at den onde vil 0ve sin voldsdad frit 
(yase-itoish 53,9). End ikke et ligefremt udtryk for 
et frivilligt valg savnes (yareneng vasd 31, 11), hvor- 
ved der selvf01gelig ikke er ta3iikt pa nogeii teori om 
A'iljens frihed; men et deterministisk anlagt folk 
omgas ikke sa ivrigt med ord, der betj^der vilkar- 
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lighed. Og hvad vilde der blive af hele Avestas 
tankegang, om der ikke var fri vilje? Valget, den 
enkeltes Me valg til godt og ondt, er denne religions 
nerve. Det er ved et valg, at den hellige and blev 
hellig og pa forhand vandt sejr; det var ved et valg, 
at Daeverne syndede og tilfaldt Aeshma; det er ved 
eget valg, at hver enkelt skal bestemme, hvera ban 
vil tilh0re, hvilken ban vil hylde af de bekendelser, 
der ssetter sksel mellem niand og maiid personlig. 
Mellem dem vselger den forstandige rettelig men 
ikke den uvidende. Den hele Yasna 30, Gathaernes 
kserne, handler om at vselge og bar dette verbum i 
hvertandet vers. 

Denne valgfrihed g0r, nar den f0rer til strid 
mellem Guds og menneskets vilje, den sidstes slethed 
til virkelig br0de, til synd. Ordet for synder er 
aenaiih (svarende til Sanskrit enas), og det forekom- 
mer ofte i Gathaerne. Den vantro er en synder mod 
bonden (31, 15); Yima var en synder, da ban Iserte folk 
at spise oxek0d (32, 8) ; der tales om den ksetterske 
synder (32,4), og ofte om de straffe, som synderne 
skal lide, navnlig i den d0mmende ild (32, 67; 
34, 4); og i 34,9 udmales det (uden at dog ordet 
aenanh nsevnes), at de mennesker, som vide, at 
Spenta Armaiti er Mazdas udkarne, og dog henfalder 
i misgerning (dus-shyaothana), dem er Asha lige sa 
langt fra som fra de skadelige dyr, et sted, der ikke 
blot udtaler en skarp ford0mmelse, men ogsa inde- 
holder en karakteristik af syndeii som bevidst mis- 
gerning. 

Med dette syndsbegreb blev der for den senere 
Avestatid givet et udgangspunkt for et indviklet og 
plagsommeligt p0nitensevsesen, som navnlig gik 
ud pa at fordrive den urenhed, som synden forar- 
sager. Hvor vidt dette bar strakt sig i Gathatiden, 
bar vi ingen viden om, men at det i nogen mon 
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liar fundet sted, ser vi af et vigtigt vers (31,13): 
De skrupler, man g0r sig abenlyst eller i 10n ved 
for en lille br0de at palsegge sig den st0rste bod, 
det ser du-.alt med klare 0jiie, du retfserds vsegter. 
Her er vi inde i bodsvsesenet, ordet buja, soning, 
afl0sning vidner tilstrsekkeligt derom ; og en vis kritik 
af misforholdet melleni br0de og bod synes sangeren 
at tillade sig. Men videre end til deniie almindelige 
antydning f0rer de sparsomme texter os ikke. 

Et kan vi dog med sikkerhed sige, at dette bods- 
vsesen ikke pa nogeii made liar drevet Mazdadyr- 
keren ud i askese. 

Der er i Gatliaerne ikke den fjseriieste antyd- 
ning af iioget sadant , salidt som senere; men 
direkte taler Avesta f0rst om disse sp0rgsmal langt 
senere, da Parsismen tradte i forhold og modsset- 
ning til asketiske retninger. Som vi liar antydet, 
byder ordet livsfremme allerede fuld betryggelse 
mod al nedbrydende forsagelse. Deii hellige asha 
er intet negativt, som skal nas ved fornaegtelse. For 
anstaltninger som faste, c01ibat og fattigdom vilde 
stride mod alt, hvad allerede Gathaerne fordrer af 
menneskelivet; ligesalidt er den sanselige selvpinsel 
Perserens sag, fordi den sanselige kultus, til livilken 
dette h0rer som et karikerende traek, er ham fjsern. 
Saledes liar Fibiger trseffende afgrsenset Iranernes 
moralitet bade mod deres 0stlige og deres vestlige 
naboers forvildelser : Indernes sejge selvfornsegtelse 
og det semitiske hedenskabs lystne rasen mod k0det. 
Det billede, haii giver af den avestiske moral og livs- 
f0relse, slar savidt vi kail stave sain men af Gatha- 
fragmenterne ganske til ogsa for denne aBldste 
periode: Flittigt og forstandigt arbejde, et lykkeligt 
hjem og velordnede ejendomme, landligt og borger- 
ligt velvsere, saBdelig strenghed i kampen mod ind- 
vortes og mandigt mod i kampen mod udvortes 
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fjender det er mserkerne pa en sand Mazdadyr- 
ker. Tonen i deiine religion er ikke svsermerisk 
fromhed, men en gennemgaende hsederlighed. Idea- 
let er ikke ekstase, men dyd. (IV, 39). Kun til 
en enkelt bemserkning giver denne skildring anled- 
ning: det mandige mod i kampen mod udvortes 
fjender h0rer hjemme i den senere Avesta; i Gatha- 
erne kan det vel vise sig i den heftige protest mod 
vantro naboer og fjender, men det er ikke nogeii 
herskende tanke i disse seldste sange. De kender 
ingen krigerisk moral, har ingen lovprisning af tap- 
perheden ; de ander helt den prsestelige luft, af hvil- 
ken de er udsprungne, og den dygtighed, de vil op- 
eiske, er ikke soldatens men bondens. 



ingen skildring fra fremmed hand nar sa dybt 
tilbage, at den kan give os et billed e af Gathatideiis 
kultus, og fa er de hymner fra denne seldste tid, 
sora bserer praeg af at vsere gudstjenstlige sange. To 
er der dog, af hvilke vi kan sk0nne en sniule om, 
hvoiiedes det kail vsere gaet til. I Yasna 50, der 
begynder med rab om hjselp i n0den$ stund og 011- 
sket om engang at fa del i gavekoens, Ranyoskere- 
tis, velsignelser, d. v. s. saligheden hisset, i denne er 
der en rsekke vers, som ma tsenkes sagte over alte- 
ret (v. 4 11): Eder vil jeg anrabe med lovsange, 
Mazda Ahura, med Asha ogVohu Mano og Xathra, 
og jeg vil prise den laengselsfuldt ventede pr0ve af 
de retskafne, den, der skal finde sted pa vejen til 
lovprisningens ber0mmelige hus. 5. Ti velfortjent 
er, o Mazda Ahura og Asha da I jo ska3nker 
Eders sanger gunst Eders synlige og abenbare 
hjselp, den handsrsekning som bringer os husvalelse. 
6. Men han, der som profet oplofter sin stemme, o 
Mazda! med vennens andagt, o Asha! mig, Zara- 
thustra, har visdommens skaber ved Vohu Mano Isert 
de rette veje som en rettesnor for min tunge. 
8. Med versene anraber jeg Eder, I navnkundige, 
herlige, o Mazda! med 10ftede hsender; ja Eder, o 
Asha! med retskaffen andagt, Eder med Vohu Manos 
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dyder. 9. Med disse ofre kommer jeg til Eder, 
syngende loYsange, Mazda og Asha! og med Vohu 
Manos gerninger, sa lad mig da til gengaeld blive 
min viljes herre og gribe de gode gavers rigdom. 
10. Og alle de gerninger, som jeg vil g0re, og dem, 
jeg f0r bar 0vet, og hvad der fryder Vohu Manos 
0je, solens lys, dagenes vsext og morgengry, tilh0rer 
Eders. anrabelse, Mazda Abura. 11. Og Eders lov- 
priser vil jeg af al kraft ^sere, Mazda! salangt ret- 
fserdigheden (nar), salangt skal jeg ogsa herske. Giv 
mig yed Vohu Mano denne verdens 10n og hvad der 
er bedst til fromme efter sandhedens bekenderes 
vilje ! 

At vi her er i gudsljenestens sfsere fornemmer 
man af hymnens ord og sprogbrug: yazai stavas v. 4, 
jeg ofrer lovsyngende; mantra v. 5 og 6, sangeren, 
profeten; nemanha v. 6, 8, med andagt; padoish v. 8, 
med vers eller strofer; pairiyasai v. 8, jeg gar frem, 
jeg beder (angehen), hvilket i forbindelse med v. 9: 
taish vd yasnaish paitl stavas ay em, med disse ofre 
ganger jeg syngende frem, giver forestillinger om 
h0jtidsfuld fremskriden Yed altret. Disse ord, der 
for0ges med enkelte udtryk fra andre Gathasange 
f. ex. zaozaoml, 43, 10, r0ber os tillige, at det kulti- 
ske sprog i Gathatiden ikke har fjsernet sig stserkt 
fra den stamme, hvorpa ogsa den indiske gudehyl- 
dest har grot, ti de svarer n0jagtigt til Vedaernes 
offerudtryk, og naviilig et vers, som vi forbigik, fordi 
dets overssettelse er usikker, minder pafaldende om 
Rigvedas hymneklang; v. 7: Og de hurtigste heste 
vil jeg spsende Eder for, de brede, som I fremskyn- 
der med bel0nninger. O Mazda og Asha! hvordan 
I end monne komme, til min hjselp matte det vsere! 
Hestene, han spsender for, er lovsangens strofer 
ligesom i Veda; men 10nnen, han venter, og som 

7* 
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driver dem fre-m, er ikke prsestepenge, som i Veda, 
men salighed. 

Imidlertid: vi h0rer kun lovsange her og aner 
en gudstjeneste, men vi ser den ikke for os. Den 
anden hymne, Yasna 34, byder dog vort 0je noget 
mere. For disse gerninger, disse ord, disse ofre 
giv, o Mazda ! disse udodelighed, renhed og fuldkom- 
menhed. Det er vore ypperste gaver, som bringes 
dig. 2. Og alle disse ting er bragt dig med den 
gode ands sindelag; det er den fromme mands ger- 
ninger, han, hvis sjsel f01ger Asha til din anrabelse 
og pakaldelse, o Mazda! med lovsangenes hymner. 
3. Dig, Ahura, giver vi offerkagen og Asha vor an- 
dagt og Xathra den hele verden, som beskyttes af 
Vohu Mano. 4. Og for dig, Ahura ! vil vi (optsende) 
o Asha! den vseldige lid, den hurtigste og kraftige, at 
den kan vsere en abeiibar hjselp for den, der griber 
den, men en synlig kval for den, der sviger den med 
sine hsenders gerninger. Er det end kun to eneste 
ting: offerk0det (myazda = vedisk medha) og den 
hellige ild, som vi her far at se, sa mserker vi dog, 
at der ofres, og vi laerer, at de tanker, ord og ger- 
ninger , som stedse er den avestiske etiks kapitel- 
inddeling, oprindelig ogsa har rituel gyldighed; syn- 
derne i tanke, ord og gerning far derved en liturgisk 
bismag, som svaekker deres etiske vserdi. Det er 
ogsa vserd at mserke, at det kun er Ahura Mazda 
selv, hvem offerkagen bringes og for hvem ilden 
tsendes; Amshaspanderne seres udelukkende ad ande- 
lig og etisk vej : Mazda er kultusguden, de andre er 
begrebsdannelser eller har ihvertfald mistet deres 
egentlige kultus. 

Om ildens, Atars, store betydning som den 
centrale helligdom far vi et endnu fyldigere begreb 
af en sang, der vel ikke findes blandt Gathaerne 
selv, men som dog er gathisk i sprog og versemal, 
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nemlig Yasna 36. Vi hylder dig, Mazda Ahura, 
f0rst med ildens tjeneste og med den hellige and, 
som er til kvide for den, hvem du har bestemt til 
kvide. 2. Husvalende kommer du selv, Ahura Maz- 
das ild, til vor offertjeneste (yatai) ; med den fryde- 
fuldes fryd og den andsegtiges andagt kommer du 
til den st0rste af handlinger (dommedag). 3. Som 
ild er du Ahura Mazda til glsede (voi), som den 
helligste and er du ham til glsede, og med det, som 
er det vseldigste af dine navne, hylder vi dig, Ahura 
Mazdas ild (d. e. i dine tre skikkelser af offerild, 
dommerild og lynild). 4, Vi hylder dig med godt 
sind, med god retfserdighed og med en god samvit- 
tiglieds (clshtoish) gerninger og ord. 5. Vi serer dig 
og skyldssetter dig tillige, (idet) vi hylder dig med 
alle vore gode tanker, ord og gerninger. 6. Dit le- 
geme forkynder vi som det sk0nneste af legemer, 
Mazda Ahura! hine lys og det hojeste af det h0je, 
hvor solen skal vaere. (Her prises ildens fjerde og 
hejeste form, det uskabte lys). 

Denne sang forstas af traditionen som opsaiig 
ved dommedagsildproven (var nlrang), og dens f0r- 
ste vers lyder ogsa eskatologisk ; men at dens op- 
rindelige sammenhseng er rituel, fremgar dels af den 
parallel, den danner til den utvivlsomt rituelle Yasna 
34, og af de gentagne udtryk for ildens betjening 
(verezena v. 1. yata v. 2) og for den liturgiske hyldest, 
som sangen indeholder. 

T0r vi nu lide pa, at disse sange er gudstjenst- 
lige, da ser vi tillige, at den gamle kultiske tanke- 
gang: 10n for b0n ikke fornsegter sig i den oprinde- 
lige Mazdadyrkelse. Det siger Yasna 36, savidt jeg 
ser, i v. 5: ishuidyamahl vi tager sigte pa dig (et ord, 
der forstas med tilnsermelse gennem sskr. ishudhyati 
og af traditionen forklares om at have en fordring 
pa en); der krseves vederlag for hvad der gives, 



102 Offerets vserd. 

hvad enten det er fladbr0d eller tanker. For disse 
gerninger, disse ord, disse ofre skal du give disse 
mennesker ud0delighed, renhed og fuldkommenhed. 
Og nar man giver ilden alverdens pris og smukke 
ord, sa er det med den tanke, at der kommer en 
dag, hvor den skal vise sig venlig og villig, den dag, 
da den skal pr0ve os ved dommen. Ti den, som 
voider ilden kvide, ham skal den volde kvide igen. 
Derved kail det forstas, at denne ildoffersang strax 
far et eskatologisk anstrog. 

Der er altsa en anden vej til saligheden end 
den rent moralske: prsestevejen, kirkevejen. Ofrene 
b0der, hvor handen svigter, og kultus og etik blan- 
der sig endogsa saledes sammen, at de gode ger- 
ninger kan ga ind som et led i den kultiske forret- 
ning. Dette dobbeltregnskab, som Parsismen aldrig 
udfriede sig af, men som stedse blev mere indviklet 

ti denne religion er aldrig senere undergaet nogen 
reformation, men kun udvidelser og repristinationer 

er i virkeligheden blevet dens helsot. Det gode 
bliver en post, som godskrives og som kan oplagres, 
hvis der er overskud. Pa dette punkt er Perserne 
stedse katoliker, og de har, som det synes, vseret 
det allerede i Gathatiden. Dog skal det ikke glem- 
mes, at selv denne sag liar siri storhed. 'Ti ogsa 
den vediske Inder havde et mellemregnskab mellem 
kultus og moral, men det sa noget anderledes ud. 
For ham var det fuldf0rte offervserk noget godt, 
ja det egentlige gode, og en moralsk bestemmelse af 
det Gode interesserer ham ikke. Iraneren derimod 
kender det Gode som en selvsta3ndig ssedelig magt. 
Men har han udf0rt det gode, sa er det ham en vexel 
pa himlen, som han kan trsede frem med og Isegge 
pa altret. Det Gode bliver derved indlemmet i det 
sakrale, bliver en del af hans offer, men ofret bliver 
ikke i og for sig det Gode. 
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Er der saledes en kultusvej yed siden af den 
moralske, sa er disse veje dog ingenlunde sideord- 
nede, og det skal snarl, i den historiske tid, vise sig, 
at lovens opfyldelse stedse bliver Persernes egentlige 
religi0sitet. 

Men bade til denne og til sin kultus' fuldbyr- 
delse har han behovet prsester, og der er ingen 
grund til at tvivle om, at der allerede i Gathatiden 
har bestaet et udviklet prsesteskab, som bade har 
forrettet offertjenesten og har siddet inde med de 
hellige laerdomme og har vejledt til retfserdighedens 
opfyldelse i livet. Ordene athravan og zaotar, som 
svarer til kendte, vediske prsestetitler, vil ikke have 
manglet allerede dengang. At prsesten liar modtaget 
gaver af menigheden, ma formodes af Yasna 51 > 5, 
en gavmild husbond der betsenker den relte herre 
(ratu komm. : dastobar) med gaver. Maske er det 
ogsa disse gaver, der fordres sa kraftigt med trudsel 
om fortabelse i Y. 44, 19. Og at prsesten pa rette 
prsestevis har kunnet handle pa menighedens 
vegne og skaffe dem de himmelske goder, det laerer 
vi af det ene, lille ord taebyo i Y. 34, 1: disse, 
menighedens medlemmer er det, at Mazda skal give 
salighed for de ord og gerninger og ofre, som prse- 
sten Isegger pa altret. 

En enkelt kultisk gestus oplyser Gathaerne os 
om, nemlig om de 10ftede hsender, hvormed ikke 
blot menneskene beder (28, 1 ; 50, 8) men ogsa tyrens 
sjsel (Y. 29). Det er den samme bedestilling som 
Grsekernes. Om kultiske tider mener Darmesteter, 
at 50, 10 oplyser os, nar det hedder, at solens lys, 
dagenes vsext og morgenens gry tilh0rer anrabelsen, 
idet dagenes vsext, asnam ukhsha, skulde betyde 
midnat, (navnet skulde genfindes i Gah Ushahin, den 
dagstid, da Vendidad hyldedes) og aeurush, dagens 
hvidnen var Yasnatjenestens tid (Da. komm. til ste- 
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det). I0vrigt mener Justi (Preuss. Jahrb. B. 88, 83 f.), 
at h0stfester, solhvervsfester og den senere med sa 
stor h0jtidelighed fejrede nyarsfest ikke vil have 
manglet i den mediske tid, hvor man tillagde land- 
bruget sa stor betydning og hvor den assyriske ka- 
lender allerede var indf0rt. 

Er gudstjenestens materielle enkeltheder os sa- 
ledes end sparsomt beskarne, sa er den andelige 
kserne os dog tro bevaret, og er det rigtigt, hvad der 
almindeligt formodes, at den zarathustriske kultus be- 
standig bar vseret baret af b0nner, sa ma vi dobbelt 
skatte, at det just er de gamle kirkeb0nner og be- 
kendelser, der er naet os i god behold. Desvserre 
dog ikke i fuld forstaelighed ; texten er god nok, 
men formen er sa sammentrsengt, at de gamle tros- 
ord ikke ret vil udfolde sig for os. 

En ordret overssettelse af den st0rste af disse 
korte b0nner Ahuna vairya, Gathaernes egentlige 
credo, vil vise os vanskeligheden : 

Som villet af Herren, saledes ratu'en med ret- 
f8erdighed. 

Det gode sindelags gaver og verdens gerningers 
for Mazda. 

Riget til Ahura, den der yder de trsengende 
dette underhold. 

Det vil formodentlig sige: Saledes som Herren 
bar villet det, saledes liar profeten befalet det: Det 
gode sinds og denne verdens gerningers gaver skal 
tilh0re Mazda! Den giver riget til Ahura, som yder 
de trsengende underhold. Grundtanken er nogen- 
lunde sikker; om enkelthederne hersker stor uenig- 
hed (se Harlez. B. B. 13, 245. Roth. Z. D. M. G. 1888; 
fremdeles Geldner. Stud. z. Avesta. Da. L. Z. A. I, 
161 f. S. S[0rensen]. Honover, (Salm. Konv. Lex.). 

De enogtyve Gathaord, hvoraf denne b0n bestar, 
er de vigtigste af alle ord i verden, af dem haenger 



Ahuna vairya. 105 

al Avesta; og de 21 Nask, de oprindelige kapitler, 
er dannet hvei\ af et af ordene. Med dette ord 
lamslog Mazda Ahriman ved kampens begyndelse. 
Det er et ord sa msegtigt, at hele verden, om den 
holder sig dertil, er bevaret fra d0den. Den b0n 
er sa god som hundrede andre, nar den blot siges 
frem uden fejl. Den, der kan den udenad og siger 
den og synger den, ban gar uhindret over d0de- 
broen ind til Ahura Mazda; men den, som glemmer 
blot en femtedel af b0nnen, ham fjserner Ahura 
Mazda lige sa langt fra paradiset, som jorden er 
bred og lang. Med sadaime forestillinger bar man 
senere (i Yasna 19) lovprist denne b0n og oppyntet 
den som en fetisch, der blot skulde nsevnes og seres 
for at virke med fuld tryllemagt. Men oprindelig bar 
den vseret et levende ord, en virkelig bekendelse, 
der langen Rede kurzer Sinn dengang da denne 
religion dannedes, og forsavidt kan det vsere rigtigt, 
at hele Avesta er udledt af den. Den praktisk-mo- 
ralske fromhed, der ytrer sig i opfyldelse af ver- 
denspligten og i beskyttelsen af de svage, det er den 
bedrift, hvormed mennesket bringer Ahura til sejr, 
det er nans bidrag til riget. 

Den nseste af de tre klassiske b0nner, Ashem 
vohu, er af lignende indhold, men taler mere om, 
hvad mennesket skylder sig selv og opnar for sig 
selv, end om hvad ban skylder riget. Renhed er 
det h0jeste gode og det er lykken; lykkelig den, der 
for den h0jeste renhed star som ren. 

Vanskeligere er den tredie formel, yefihe hatdm, 
at rade; den er ihvertfald liturgisk og handler om 
den gengseldelse, man kan vente sig af ofrene. Sand- 
synligst er overssettelsen : Han, for hvis offer Mazda 
Ahura gengselder menneskene det gode med retfser- 
dighed, til hine ofre vi, bade til disse og disse 
(med hvilket sidste der menes Amesha Spenta'er af 
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begge k0n; ordf0jningen er, som man ser, sonder- 
reven). 

Den samme tanke om et indbyrdes regnskab 
mellem Gud og mennesker behersker alle disse be- 
kendelser; i denne sidste, liturgiske, er det Guds 
skyldighed mod meimeskene, der fremhseves, lige- 
som det i de to foregaende var menneskenes skyl- 
dighed mod Gud og mod sig selv. 

Til disse bonner og til de fa vink om de hand- 
linger, som de ledsagede, indskraenker vor sikre viden 
om Gathatidens kultus sig; resten ma man slutte sig 
til af det senere ritual, men hvormeget af dette (som 
vi har bade i parsisk og i indisk overlevering), der 
stammer fra hin f0rste tid, vil fore!0big ikke kunne 
siges. 



H 



.vorhen det hele stiler med tro og opf0rsel 
og anrabelse, det bar vi allerede tidt fornummet. 
Intetsteds kan man saette sin fod hverken i Gatha- 
ernes teologi eller moral eller kultus uden at mserke 
den stserke strom, der haster mod tingenes ende, 
mod den store afg0relse, disse ting, som sjseleii 
skal voxe op til (45, 8). Rigets ide, som i lige 
grad behersker englelseren og ssedelseren, udfolder sig 
forst med sin fulde kraft i eskatologien. Komme 
dit rige er den af vore b0nner, Mazdadyrkeren 
kunde have bedt med bedst forstaelse; men riget, 
som ban forventer, lever ban daglig i. De sidste 
ting er ikke noget, der kommer bagefter som en til- 
f0jelse og uden hvilket det 0vrige ogsa kunde for- 
stas; de er langt snarere en malkraft, et 0jemed, 
som driver det hele vserk. Ej heller er det noget 
bagefter i den forstand, at man kan opssette tan- 
ken derom til en senere lejlighed; ti pa en vis made 
er det bestandig nservserende eller umiddelbart fore- 
staende: nu vil jeg se det for 0je siger sangeren 
(45, 8). Xathra vairya er pa engang et Her og et 
Hisset, fserdigt i sit princip, men bestandig i gang 
med sin virkeligg0relse. Ved anden lader du det 
voxe, Mazda! du, som nu og altid er den samme 
(31, 6. 7). I denne vsext befinder verden sig; i denne 
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forventiiing spsendes krsefterne, ja overspsendes stund- 
om, li man kan ikke frikende Gathasangene for en 
vis trsettende uro i det idelige begser efter afg0relse 
og 10n, og for en sengstelse, der bestandig snor sig 
om forvisningen og tserer pa dens marv. 

Afg0relsen gaelder bade det menneskelige Indi- 
vid og den hele menneskehed; sameget kan man 
med bestemthed sige, men alle de enkelte forhold 
derved er, salsenge man vil blive pa Gathaernes 
grand, meget svsere at fa rede pa og ma betragtes 
hvert for sig. 

At menneskesjaelen i Avesta betragtes som 
ud0delig, kan man stiltiende ga ud fra, ti menne- 
skets vigtigste sksebner vil times det efter d0den; 
dog ma denne ud0delighedstro ingenlunde slas i 
hartkorn med hiii primitive antagelse af sjselenes 
uforgsengelighed, som alle oldfolk nserer, og som for 
Iranernes vedkommende udtryktes i troen pa Fra- 
vashierne, Ferverne (jfr. I, 79). Ti denne er kun 
sp0gelsetro, tro pa and res, isser fsedrenes leven og 
gaen igen efter d0den; ved en virkelig ud0deligheds- 
Isere er det mennesket, der sp0rger om sin egen 
lod, betragter sit vsesen som uforgaengeligt og knyt- 
ter forhabninger til et kommende liv. Dette frem- 
skridt, der altid er betinget af moralske over- 
vejelser bar tsenkningen gjort i Gathatiden. Netop 
den sengstelse, vi nys bar na3vnt, er vidnesbyrdet 
derom: Dersom der er en anden verden, sa giv 
mig dette tegn, denne verdens fulde beboelse (34, 6). 
Giv mig, du kbens og vandets og urternes skaber, 
ud0delighed og fuldkommenhed ! (51,7) en ud0- 
delighed, som der kan sp0rges og bedes om, er et 
personligt sp0rgsmal og en personlig ud0delighed. 

Hertil svarer det nu ogsa, at Gatha -Avesta bar 
dannet en psykologi, hvorved der gives de troende 
sserlige a3vner til at overvinde d0den. I en vis for- 
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stand, om hvilken vi skal h0re nsermere, menes det 
abenbart, at mennesket er d0deligt, et d0deligt liv 
gayu maretan; derom vidner urmennesket, Maretans 
navn. Men just pa det sted, i Yasna 30, hvor dette 
urmenneske omtales, siges det tillige, at Amsha- 
spanderne for at styrke ham mod djsevlenes an!0b 
forlenede hans legeme med livskraft og udholdenhed 
(ntayutl og dnma), for at ban skal blive den f0rste 
af hine gennem malmet og be!0nningerne (30, 7). 
Disse sevner h0rer altsa ikke med til menneskets 
oprindelige natur; de er etdonnm superadditum, som 
gives ved guddommelig nade, og abenbart eskato- 
logiske krsefter, opstandelsessevner; det ma formodes 
af det nsevnte sted og end mere af 51, 7, hvor der 
bedes om ud0delighed og fuldkommenhed og i 
samme andedrast om tevishl utayutl, hvilket er den 
ssedvanlige parvise betegnelse af disse sevner; i 43, 1 
0nsker man disse for at bevare renheden, og der 
bedes samtidig om Vohu Manos liv (o : det himmel- 
ske liv, som herlig 10n, altsa ikke som noget selv- 
f01geligt). 45, 10 heddef det, at de findes i Mazdas 
rige sammen med ud0deligheden ; ogsa 48,6; 33,8. 
12 star de i sadan sammenhseng og nsevnes som 
attravserdige himmelgaver. De almindelige psykolo- 
giske beskrivelser af niennesket, saledes som det er 
udgaet fra skaberens hand, nsevner dem heller ikke. 
En sadan bar vi i Y. 31,11: Siden du, o Mazda! 
skabte os legeme og sjsel (daena) og gav fornuft 
(khratush) ved din and og legemlig skikkelse til 
gerninger og tale, hvor man frit vil bekende sin 
religion.* . . . Her er daena hele sja3len, karakteren 
personligheden, khratush den saBrlige intelligens. 

Men Gathapsykologien sserdeler sjselelivet endmi 
yderligere. For det f0rste stiller den nemlig inden- 
for erkendelseslivet mananh op ved siden af khra- 
tush (45, 2 ; 49, 5) ; de forholder sig til hinanden om- 
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trent som mens til intellectus; fremdeles har den flere 
betegnelser for sjselelivet i dets vitale funktioner, sa- 
ledes ushtana 31, 11 (= sskr. utthana) den legemlige 
' livskraft, og ordene zaosheng, ushtish og varneng (48, 
4) henssetter os abenbart i den sjselelige strsebens og 
virkens sfsere; men navnlig er der som udtryk for 
hele sjselelivet en betegnelse, som er den allerhyp- 
pigste (den forekommer 15 gange), nemlig urvan. 
Herbert Baynes har vistnok ret, nar ban (J. R. A. S. 
1899. 430) i dette ords sammenhseng med -\/ var, 
vselge, 0nske, ser en antydning af, at det sserlig 
er viljeslivet, det sigter pa; men det bruges omtrent 
som vort sjsel som betegnelse for individualiteten, 
det bevidste Jeg. F0rst og fremmest er oxens sjsel 
geush urvan et vidnesbyrd om sjselens selvstsen- 
dighed; men vi borer ofte nsermere om denne: Den 
gode vej er abenbar for sjselene (31,2, altsa erken- 
delse); de hvis,sjsele f01ges ad (33,9, = sind); 
han, hvis sjsel f01ger Asha (34,2, hele individet; 
ligesaoO, 1: vil min sjsel finde nogen bistand?). Men 
dertil f0jer sig endel steder, hvor urvan bruges om 
livet efterd0den: Hvorledes skal min sjsel voxe op 
til Vohu Mano (himlen) og opna disse ting? (44, 8). 
Jeg ssetter min sja3l i Paradis ved Vohu Mano (28, 
4); deii retfserdiges sjasl bliver glad i Paradis (45,7), 
og endelig om ksetterne: deres sjaBle skal ga til Dru- 
jens bolig (49, 11); deres egen sjsel skal bringe 
dem til fortvivlelse pa Cinvatbroen o. s. v. 

Af disse sidste steder ser vi, at urvan lever 
videre efter d0den bade for gode og for onde, bade 
i himmel og helvede. Det samme ma siges om 
sjselen, forsavidt den kaldes daena. Denne stilles i 
45, 2 og 46, 11 ved siden af urvan. Men Daena' s ad- 
fserd er bestemmende for menneskets evige sksebne, 
hvilket passer sa meget des bedre, som daena, der 
ogsa betyder lov og religion, er en betegnelse af det 
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etiske og religiose i menneskets personlighed, sam- 
vittigheden, karakteren. Ja daena er i virkeligheden 
den konsekvens af det jordiske liv, som skal fare 
mennesket bans evige sksebne im0de. Til et sadant 
liv (nemlig til helvede) vil Eders Daena f0re Eder 
hedder det (34, 20), og det nysnsevnte sted, 46, 11, 
er endnu maerkeligere : kaetterne skal deres egen 
urvan og daena bringe til fortvivlelse, nar de kom- 
mer did, hvor Cinvatbroen er, for i al evighed at bo 
i djsevelens hus; ti her synes rodpunktet at va3re 
for den forestilling, der udfolder sig sa smukt i den 
senere Avesta om Daena, der som en kvindeskikkelse 
sk0n eller hseslig alt efter samvittighedens til- 
stand modtager den afd0de og f0rer ham til bans 
sted. 

Til disse hinsidige oplevelser synes menneske- 
natureiis medfedte sjselskrsefter at vsere fuldkom- 
ment tilstrsekkelige ; urvan og daena adskiller sig 
vel kun derved, at urvan er den fysiske, daena den 
etiske betegnelse af deri efter d0den bestaende sjsel. 
Sp0rgsmalet bliver derfor, pa hvilket punkt de sser- 
lige ud0delighedssevner ma tsenkes at trsede til. Dette 
sp0rgsmal kan f0rst 10ses, nar vi bar faet mere klar- 
hed over den gathiske eskatologi; dog skal det fore- 
10big noteres, at der f0rst bliver brug for dem pa et 
tidspunkt, der ligger hinsides livssksebnens f0rste af- 
gorelse pa Cinvatbroen. 

Om selve d0den, det enkelte menneskes afsked 
med livet, h0rer man intet i Gathaerne. I senere tid 
vidste man at fortselle, at sjselen i tre d0gn flakker 
om ved den afd0des sted og f0rst ved ud!0bet af 
denne tid bar fuldbragt sin rejse mellem Her og 
Hisset. Maske bar Gathaerne ogsa tsenkt sig et sa- 
dant tred0gn; vi m0der ihvertfald f0rst sjselen, da 
den er langt fra jord og legeme histoppe ved Cin- 
vatbroen. En d0debro, der f0rer til sjselenes rige, 
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og en domsbro, pa hvilken sjselenes sksebne afg0res, 
h0rer vi mange steder om i Indogermanernes sagn- 
verden. Ikke blot vore fsedres Bifrost er et vid- 
iiesbyrd derom, men den franske bonde kan endnu 
sige smukke vers om broen, der er pas pu tongue 
pas pu large qu'un cheveii de la sainte viarge; ceux 
qu'sauront la raison (I'oraison) d'Dieu par dessus pas- 
seront; ceux qu'la sauront pas an bout mourront 
(Da.: Vend. S. B. E. IV, 213, n.). Man ma dog ikke 
heraf slutte for rask til et oprindeligt indogermansk 
fselleseje. D0debroen er en allfor nserliggende fore- 
stilling, hvor man som yderst hyppigt i primitiv 
tro tsenker sig de d0des sted hinsides vandene 
eller i fjaeriie luftregioner ; og domsbroen synes at 
vsere kommet til Vesteuropa i kristelig tid og stam- 
mer maske tilsidst, gennem sekternes mange forbin- 
delser med Persien, fra vor zarathustriske religion. 

I dennes seldste lag er broen ganske tydelig at 
kende. Navnet cinvatd peretii (46, 11 etc.) forstas 
bedst som skillebroen eller skselnebroen. Hvor 
den befinder sig, siger Gathaerne intet om, kun at 
den ligger pa vejen til himlen. Dette ma man slutte 
af 50, 4, hvor der tales om den pr0velse (aka) af 
de retskafne, som skal indtrsede pa vejen (a-paiti) 
til lovprisningens hus. D.ette a-paifi forstar Dinkart 
IX, 20, 3 om Ginvatbroen ; og at den bringer en 
pr0velse, er let nok at se af steder, som vi allerede 
tidligere bar anf0ft. Det vigtigste af disse er 46, 
10. 11: Og den, vsere sig mand eller kvinde, der 
udforer mig det, som du liar erkendt som det bed- 
ste i verden, de skal fa retfserdighedens 10n og Vohu 
Manos rige; og ligesa alle de, hvem jeg monne over- 
tale til at aiirabe Eder, for alle dem er der fri fa?rd- 
sel over Cinvatbroen. 11. Men ved deres herremagt 
tvinger Karapaner og Kavier menneskeverdenen til 
slette gerninger for at fordserve den; dem skal deres 
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egen sjsel og egen samvittighed bringe til fortvivlelse, 
nar de kommer did, hvor Cinvatbroen er, for til alle 
tider at bo i djsevelens hus. Og 51,13: Ksetteren, 
som ved sine gerninger og sin tunge fordserver den 
retfserdiges sti; hans sjsel skal jamre under Cinvat- 
broens pr0velse (akd). 

Vi Iserer altsa f01geiide om Cinvatbroen: den 
ligger pa vejen til himlen (bel0nningernes hus) 
eller helvede (dja3velens hus), og det afg0res ved 
en pr0velse, hvorhen det skal ga. Den, der pr0ves, 
er sjaelen, ikke legemet, og samvittigheden selv, 
konsekvensen af de jordiske handlinger, synes at 
fselde dommen. Af dette f01ger, at pr0ven er indi- 
viduel, foretages med hvert enkelt menneske. End- 
videre er der ingen grund til at formode, at et Isen- 
gere tidsrum skulde vsere for!0bet mellem d0den og 
denne dom, pg man kan derfor vel antage forestil- 
lingen om de tre d0gn for oprindelig. 

Ogsa om det himmerige og det helvede, hvortil 
broen f0rer, kan man danne sig brugelige forestil- 
linger. Navnlig helvede er let at kende. De, der 
holder til med Drujen, deres person skal falde ned 
til pinselsstedet, hvor slet f0de skal 0dela3gge deres 
glsede (eller appetit) (53, 6). Men de sletherskende, 
slethandlende , slettalende, slettroende, slettsenkende 
ksettere deres sjaBle skal opvartes med sekle spiser, 
i Drujens bolig skulle de forsand h0re hjemme 
(49,11). Og endelig 31,20: Den, som gar over til 
den retfserdige, fjsernt fra ham skal senerehen vsere 
den langvarige elendighed, morket og stemmernes 
veklager. (Ganske som i det babylonske hel- 
vede !) 

Omvendt er himmerig et sted fuldt af lovsange, 
lys og glaede. Maske har lovsangene givet himlen dens 
navn (garo dmane 45, 8; 50, 4; 51, 15; phi.: garotman, 
Traditionen: sangenes hus, men bedre: be!0nnin- 

8 
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gernes hus (sskr. guru)*), jfr. Yasna 46,16 varedema, 
de 0nskelige tings hus : gak did med de fromme 
. . . hvor Ydmyghed f01ger Renheden, hvor Vohu 
Manos rige er rigdommen, hvor Ahura Mazda troner 
i Gladhjem (0nskernes hus). Og v. 18: Den, som 
er ren for mig, ham skal det bedste tilfalde; af min 
rigdom vil jeg glsede ham i Vohu Mano (o: himlen); 
men kval for den, som bereder os kvaler. Af den 
sidste tilf0jelse ser vi, at dette himmerige er helve.des 
modstykke og altsa et sted, hvor sjaelen strax ma 
komme hen efter afg0relsen pa Cinvatbroen; frem- 
deles, at det star under Vohu Mano's, det gode sinde- 
lags sserlige varetsegt (hvilket svarer til den senere 
udmaling af tre himmeriger: det gode sinds, de gode 
ords og gerningers himmel); at Amshaspanderne er 
der tilstede, og at selve Ormuzd bor der. En lig- 
nende skildring og modssetning findes i 49, 10 11: 
Dette (renhedeii og det bedste osv.) er i forvaring 
i dit hus, Mazda! Vohu Mano og de retfaerdiges 
sjsele og den fromhed, som er ydmyghed i dit h0je 
rige; men de slette skal ga til Drujens bolig. Altsa 
et Guds hus (thwahmi a dam) modsat Djsevelens 
hus (drujo demarie), hvor de retfaerdige sjsele (urvano) 
opholder sig hos Amshaspanderne. Nar derfor Zara- 
thustra i 28, 8 beder for sig og sine, at de ma be- 
riges til evig tid af Vohu Mano o. 1., sa menes der 
dermed denne salighed. Det er vistnok ogsa" den, 
der taenkes pa i 30, 1 med den salighed, som be- 
skinnes af lyseiie, det lys, hvori Ormuzd bor. 

Til begge disse tilstande, helvede og himmerig, 
knytter sig forestillingen om gengaeldelse hvad 
allerede Ginvatdommen jo bebuder som i 46, 18: 
Den, som er ren for mig, skal jeg glsede af min 
rigdom i Vohu Mano men kval for den, der bereder 
mig kvaler. Til saligheden knyttes derfor begrebet 
10n i dets forskellige afskygninger (mizhdem 51, 
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15; 46,19; 53,7; ashl 28,4; ayapta 28, 2), men ogsa 
en frelse ser man i saligheden (savaish 51, 15). 

Ved siden af dette himmerig og helvede synes 
der at vsere et tredie sted i det hinsidige. I Yasna 
33, 1 tales der om, at dommereii vil anvende de op- 
rindelige love med retfserdighed bade pa forbryderne, 
pa de rene og pa dem, hos hvem 10gn er blandet 
med sandhed. Disse sidste, der senere kaldes ha- 
mestakan, de, der star lige, bar givet navn til en 
hinsidig region, om hvilkeii man sidenhen havde 
meget at fortselle (jfr. Roth i Z. D. M. G. 37, 223). 
Hvor udformede disse forestillinger er i Gathatiden, 
kan man ikke se. 

Derimod er der en bestemmelse, som ideligt 
vender tilbage og som patvinger sig med en vis 
tydelighed, nemlig at opholdet i disse hinsidige re- 
gioner skal vare gennem alletider (yavoi vispai, 
49,8; 53,1.4, om saligheden, hanhush, egtl. det Me 
andedrset, hu.-a.ii). I 53, 4 siges denne salighed at til- 
falde daena, den religiose sjsel; om helvede bruges 
dette udtryk for den lange tid 46, 11. Hertil svarer 
udtrykket det lange liv, som bruges om saligheden 
daregayu 28,6: Gak med Vohu Mano og giv, du 
Ashaskaber, det lange liv. daregqjyaitish 33, 5 : nar 
jeg liar opnaet det lange liv, Vohu Manos rige, og 
43,2; jfr. 43, 13; 30, 11 : lang kval for de onde og frelse 
for de retfserdige og 31 ? 20 daregem ayu, den lange 
varighed af klagen i m0rket. 

Af disse udtryk liar enkelte (blandt disse Mills) 
formodet, at Gathaerne laerer en evig ford0mmelse 
ved siden af den evige salighed. Rent sprogligt be- 
hover man nu ikke at slutte sa vidt, ti hverken yu 
eller ayu, de to ord, der er tale om, betyder i grun- 
den mere end varighed eller levetid, periode; 
og nar der tilmed adskillige steder (f. ex. 30, 10) 
ymtes om, at helvede og dets vsesener skal ga til 
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grunde og alle samles til salighed, sa bliver der 
grund til at betvivle denne evighed og s0ge en 
anden forstaelse af det omtalte himmerig og helvede. 

En sadan ledes vi nu ogsa uden vanskelighed 
til, idet der i Gathaerne ved siden af den sjaelefrem- 
tid, som vi her liar set, oprulles et andet og meget 
storre eskatologisk billede, der abenbart afgiver den 
dybeste baggrund i Avestas historiske perspektiv. 

I Yasna 30 , der idethele giver det bedste over- 
blik over Gathateologien, hedder det fra v. 7, efterat 
der bar vseret tale om urmennesket, Gayumart: 
Ham kom Xathra tilhjselp med Vohu Mano, og 
Asha og Armaiti gav ham legemets varighed og 
kraft, for at ban som den f0rste af hiiie skal kom- 
me til dig gennem malmet og belonningerne. 8. Og 
da, nar straifen kommer over disse syndere, da vil, 
o Mazda! Vohu Mano oprette dit rige for dem, der, 
Ahura! giver Asha Drujen i hsende. 9. Matte vi da 
vaere dine, vi som ville give verden fremgang, og I 
Ahuraer, og du Asha ! indkalder forsamlingen, for at 
anderne kunne blive enige om, hvor erkendelsen bar 
sit ssede. 10. Og da falder forstodelsens afmagt over 
Drujen, og uden undtagelse forene sig til det salige 
liv, som erVohu Manos, Mazdas og Ashas, alle de, 
som er delagtige i et godt ry. Det samme hentyder 
44, 15 til. Nar du (Mazda) skal trone med denne 
Asha, nar de ud0mte (eller usigelige) skarer skal 
modes, if01ge hine bestemmelser, som du, o Mazda! 
bar abenbaret, der hvor metallet er, hvem vil du da 
give lindring? 43,4 6: Hellig og stserk matte j eg 
erkende dig, Mazda ! nar Vohu Manos vselde kommer 
til mig ved den hand, med hvilken du fuldbringer 
bin gengseldelse, som du giver onde og retfaerdige 
gennem din ilds g!0d, som brsender ved Asha. 
Hellig matte jeg erkende dig, da jeg f0rst skuede 
dig ved skabelsen, og da du fastsatte 10n for gerning 
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og tale: ondt for den onde, god 10n for den gode, 
ved din magt pa den yderste dag; pa bin yderste 
dag, da du komraer som hellig and, Mazda! med 
hin Xathra ogVohu Mano, ved hvis vserker verden 
fremmes af Asha; for dem udnsevner Armaiti dom- 
mere ved din forstand, som ingeii kan bedrage. 
Endelig 31,3: Den salighed, som du giver ved and 
og ild, og som du, o Asha! tilkender ved de to pr0- 
vere, at den kan vsere til gla?de for de forstandige, 
sig os den, o Mazda! at vi kan kende den, med din 
munds tunge, at jeg kan omvende alle de levende. 

Disse stykker skildre abenbart alle den samme 
scene og denne er i sine grundtrsek let at skselne 
fra, hvad der gar for sig ved Ginvatbroen. For det 
f0rste er dette en egentlig dommedag, ingen dom 
over den enkelte: der indkaldes en forsamling (mo- 
j astro. 30,9), der m0der en hserskare (spadd 44,15), 
og efter dom men forener alle uden undtagelse (asista 
30, 10) sig til et saligt liv. Det andet let kendelige 
trsek er, at pr0velsen foretages ikke pa en bro e. 1. 
men ved ild eller, som det i reglen siges, ved ild 
og and (46,7). Denne and, som er Spenta Mai- 
nyu, bar vi alt tidligere omtalt som en d0mmende 
m ens og udtalt den formodning, at den oprindelig 
borer sammen med rettens ild, med ordalilden. En 
sadan jsernpr0ve med g!0dende metal er det, vi bar 
for os (i reglen siges enten ild eller metal, 32, 7 dog 
begge dele), og man vidste senere at fortselle, ganske 
i jsernbyrdstilen, at ilden kun sved de dsemoniske 
(hvem den opbrsendte), medens den for de rene kim 
var som lunken mselk. 

Avesta er sig den forskel fuldt bevidst, som be- 
star mellem denne domsakt og Ginvatdommen, og 
allerede Gathaerne tilkendegiver ved en bestemt ter- 
minologi, at de ved at skselne pa dette punkt. Sa- 
ledes kalder de stedse bropr0ven for akas (50, 2. 4) 
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men den yderste dom for vldaiti (31, 19; 47, 6). Dette 
sidste ord betyder fordeling eller gengaeldelse (se Ge. 
i B. B. 14, 15); det, der fordeles, er bade 10n og straf 
(43, 9), og de sserlige udtryk for disse er an, fortje- 
iieste, fseratu, opfyldelse, og navnlig add, 10n, ashi, 
betaling efter fortjeneste og dyaptd, gave. (Se Ge. i 
B. B. 15, 248 f.) Disse sidste ord, som er sserdeles 
hyppige, bruges dog i flseng ved begge to domshand- 
linger. 

At vldaiti betegner den yderste dags dom, kan 
man se af, at dette ord forekommer i fast forbin- 
delse med ordene vahhau og ranoibya, der kun sig- 
ter til denne dom; og betragter vi disse og andre 
udtryk, som Gathaerne udelukkende bruger til be- 
tegnelse af dommedag, far vi ret indgaende besked 
om, hvad den oprindelige teologi bar tsenkt sig ved 
denne scene. At dens betydning er absolut, fornem- 
mer vi af de stserke udtryk, som bruges om den. 
Den kaldes den store afg0relse (maze jdnho 30,2; 
jfr. loc. yahl 49, 9; 46, 14; B. B. 14, 24); hyppigere fm- 
des urvaese, afslutning, ende, hvis eskatologiske be- 
tydning er let kendelig 43, 5. 6. ddmoish urvaese 
apeme, ved skabningens sidste ende, hvilket er 
identisk med 51, 6 apeme anheush urvaese, ved ver- 
deiis sidste ende. Den samme betydning af afslut- 
ning bar lokativen thraoshta (se B. B. 14, 20). Over- 
hovedet er der en hel klasse ord, som man kunde 
kalde eskatologiske lokativer, dertil horer ogsa det 
omtalte vanhau, i den gode tilstand (flere hos Ge. 
til 43,1, Kuhns Zeitschr. 30, 318 f.); ligesom der ved 
mange smaord: apemem, tilsidst, add, athd, da 
o. 1. hentydes for de indviede til den forestaende be- 
givenhed. 

Afslutning, afg0relse, opg0r er altsa de bestem- 
melser, vi havner i, dommedagens og ildpr0vens 
egentlige indhold. Hvad er det, der skal afg0res? 
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For det forste menneskets endelige lod, om han 
kan fa salighed ved and og ild (31, 8), om han 
kan ga gennem malmet (30, 7), eller om han skal 
udsta ufattelige kvaler i det g!0dende metal (32,7), 
og dette beror pa, om han har renheden sadan i sig, 
at den ikke svigter ham i afgorelsens stund, om han 
forstar Asha og erkender den blandt meniieskene, 
sa at han kan udtale den rettelig med herredomme 
over ordene og med sin tunge i void i din lysende 
ild, o Mazda! i det gode (rige) ved de to pr0veres 
afg0relse (31, 19). Det synes her, som trosbeken- 
delsen, maske ashem vohu, skal aflsegges under pro- 
cessen, hvilket kun er den muligt, for hvem den er 
et personligt eje, ind0vet under levetiden blandt men- 
nesker. 

Men samtidig skal noget andet og st0rre afg0res : 
tvisten mellem de to partier, sp0rgsmalet, hvor 
erkendelsen har sit ssede (30, 9), det opg0r, mod 
hvilket vi har set de fromme Isenges. De to partier 
(31,2: asa = sskr. anca) er allerede livsmagter her 
pa jorden, og Zarathustra er, som vi just ser det af 
31,2, kommen for at skifte ret imellem dem; men 
pa den yderste dag skal striden ret for alvor sta 
imellem dem. Ogsa spada i 44, 15, hserskarerne, er 
dualis og betegner altsa de to modsatte hsere, Ashas 
og Drujens. I samme retning tyder traditionen et 
meget brugt og meget omstridt ord, der ogsa altid 
star i dualis, nemlig rana, der i formen ranoibya 
forekommer i Yasna 31,3; 47, 6; 51, 9. Geldner af- 
leder (B. B. 14, 1(5) ordet af -\/ar, de to forbundne, 
parret, og forstar det om ild og and, det par, 
der skal foretage pr0ven ; derfor overssetter han dem 
i reglen die beiden Priifer, og heri har jeg fulgt 
ham. Fra anden side g0res gseldende (ss. Tiele og 
Justi. se Preuss. Jahrb. B. 86, 239), at ordet ma vsere 
= sskr. rana, slag, kamplyst, og simpelthen betegne 
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de to partier. Men herimod synes jeg, at 33, 9 ma 
tale, hvor der nsevnes to stalbr0dre (saredraya), hvis 
sjsele f01ges ad, som virksomme Yed dommen, og 
det ma dog vsere de to r ana's. Ihvertfald er tve- 
dragtens kulmination og endelige afslutiiing domme- 
dagens hovedbegivenhed, og afg0relsen finder sted 
samtidig med, at de enkeltes sksebne afgores: de der 
bestar ildpr0ven, de har ret. 

Hvad sker der med dem, der ikke bestar den? 
Der er ikke tvivl om, at de gar til grunde. For- 
st0delsens afmagt, skendo spayathrahyd (30, 10), er 
et udtryk derfor; undergang, frajyaiti (29, 5), et 
andet; nana, udsondret, udrangeret (48,4), et tredie; 
men navnlig ma det maerkes, at nar Drujeii er givet 
Asha i hsende og er blevet forst0dt, oprinder der 
en ny tilstand, hvori der aldeles ikke er nogen plads 
for det onde, og om dettes vedvaren udenfor salig- 
hedslivet mseles der ikke et ord, medens det udtryk- 
keligt siges om de gode (dem, der er delagtlge i et 
godt ry), at de udeii undtagelse samles til det 
salige liv, som erVohu Manos, Mazdas og Ashas. 

Det himmerige og det helvede (med samt det 
ubestemte sted), som fulgte efter Cinvatdommen, ma 
if01ge alt dette vaere iioget, der gar forud for domme- 
dag, altsa midlertidige opholdssteder og en blot fore- 
10big afg0relse af de enkeltes sksebner. Den Isere 
om en mellemtilstand mellem d0d og dom, som 
den kristelige skolastik (ogsa den lutherske) inde- 
holder, liar altsa sin forlober i Avesta, og nar Geld- 
ner for at betegne forskellen mellem de to doms- 
akter benytter kirkefsedrenes sondring mellem judi- 
ciam particulare og extremum jadicium universale, sa 
er der her igen draget en parallel med den gamle 
kirkelsere, uden at det selvf01gelig liermed skal vsere 
sagt, at kirkefsedre eller skolastikere har deres vis- 
dom endog ad indirekte vej fra Persieii. Der 
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er visse tanker, som tsenker sig selv, hvad enten de 
nu er rigtige eller gale. 

Denne ordning af verdensgangens afslutning er 
ogsa den yngre Avestas (og isser Bundehesh's) og 
disse senere skrifter lader ingen tvivl om det ondes 
oph0r og helvedes undergang, idet de slutter det 
store drama med en verdensbrand; hvori ogsa 
helvede opbrsendes og jorderig fornyes. Om denne 
brand h0rer vi dog intet i Gathaerne ; der er intet i 
den seldste Isere-om ilden eller det g!0dende malm, 
der peger ud over en juridisk ildprove. Verdens- 
branden er i det hele taget et senere optrsedende 
motiv i de religioner, hvor den forekommer. 

Tilbage star da den nsermere unders0gelse af, 
hvorledes det da gar de frelste ved denne sidste 
dom og i den nye salighed, og hvori disse begiven- 
heder for den enkeltes vedkommende adskiller sig 
fra den tidligere dom og salighed. Nu vil vi min- 
des, at det ofte blev tydeligt sagt, at subjektet for 
denne f0rste provelse og dens f01ger udelukkende 
var menneskets sjsel (urvan eller daena), idet den 
afd0des legeme jo er bleven pa jorden. Her m0der 
vi da en forskel mellem den f0rste og den anden 
dom, idet det menneske, der underkaster sig ild- 
pr0ven, rimeligvis er et belt menneske, med bade 
legeme og sjsel. 

At Perserne bar troet pa en legemlig opstaii- 
delse allerede i den seldste Avestatid (ti at den 
senere kirkelsere bar den, det ved vi tilstrsekkelig 
fra Bundehesh), liar man villet formode allerede af 
Grsekernes vidnesbyrd, idet Herodot (3,62) lader en 
Perser omtale de d0des opstandelse. Altsa ma denne 
tro ihvertfald na tilbage til Achsemenidernes tid. 
Dette f0rer os ganske vist ikke belt til den oldtid, 
vi s0ger, men gennem de dunkle Gathatexter skim- 
ter vi dog noget, der tager sig ud som en legemlig 
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opstandelse. Navnlig Yasna 33 komraer herved i be- 
tragtning. Denne indeholder en b0n om udodelig- 
hed, og dette er ikke blot den f0rste salighed, men 
den endelige livslod, der bedes om. Det hedder 
nemlig (fra v. 8c.): Giv mig ud0delighedens livs- 
kraft og fuldkommeiihedeiis br0d (gave). 9. Og 
denne din and, o Mazda! skal de to renhedsbrin- 
gende stalbr0dre bringe tilligemed lykke og bolig 
vedVohu Mano; ti deres hjselp liar jeg fortjent, de 
hvis sjsele f01ges ad. 10. Alle livets gode frugter 
ere dine, de forgangiie, de nuvserende og de kom- 
mende, o Mazda! Giv vederlag for dem efter din 
egen hu og lad legemet voxe op i velfserd (ushta 
tanum uxya) ved Vohu Mano, Xathra og Asha. 11. 
Og den sare msegtige Ahura Mazda og Armaiti og 
renheden, den verdensfremmende, og del gode sind 
og riget, de skal h0re mig og forbarmes over mig 
ved enhver gengselclelse. 12. Rejs dig for mig, Ahura! 
Giv mig livskraft ved Armaiti og styrke ved den 
helligste and ved den gode geiigseldelse og solid magt 
ved Asha og opfyldelse ved Vohu Mano. 

Man star her overfor en dommerscene : den gode 
gengseldelse (ddav. 11. 12); man praBsenterer sit livs 
frugter og krsever vederlag derfor (abaxohva v. 10); 
men det er ikke den automatiske domskendelse pa 
Giiivatbroen det drejer sig om: for Mazdas og hans 
engles domstol stedes den fromme, og han anraber 
mainyu (v. 9) og haber pa fortjent anerkendelse af 
de to renhedsfremmende stalbr0dre, de hvis sjsele 
f01ges ad, med hvilke der ikke kaii vsere ment an- 
dre end de to pr0vere, ilden og anden. Altsa er 
det den sidste dom judiciu.ni extremum, der er tale 
om. Men ser vi nu efter, hvad den bedende begaBrer 
for sin person, sa vil vi finde en hel rsekke udtryk 
for de yderste forventninger, som et menneske kan 
stille til et evigt liv, og ganske andre end dem, der 
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blot stiler mod sjselens f0rste frelse. Om selve sjse- 
len (urvan og daena) er der slet ikke tale, derimod 
om bin livskraft (utayuti v. 8), kraft, hvis energi, 
som vi just sa, gar langt ud over, hvad urvan og 
daena kan have brug for. Og denne skal meddeles 
af Ameretat og Haurvatat, de to ud0detighedens og 
fuldkommenhedens genier, som vi ogsa f0rst h0re 
noget om i dramaets sidste akt. Foruden utayuti 
nsevnes den parallele tevishi (v. 12), som just Armaiti, 
jordens gudinde, skal prsestere; og vi finder da her 
en sammenhseng, som maske kan forrade os, hvad 
disse gadefulde krsefter da skal gavne til. L0sningen 
ma s0ges i de ord, vi har anf0rt i grundtexten, b0n- 
neii om at lade legemet voxe op til velfserd, og 
selv om tanu ogsa kan tydes andeligere i overf0rt 
forstand om personen, sa trseder dog sidestillede 
udtryk til, sasom hazo emavat, materiel magt, zavo, 
styrke hver af Amshaspanderne bringer deres gave 
og endelig Vohu Mano den fulde opfyldelse (fseratu). 
Dette leder os til f01gende slutninger, der dog 
alle kun har omtrentlighedens karakter: Det subjekt, 
der d0mmes i den sidste pr0ve (ildpr0ven), bestar 
bade af legeme og sjsel. Sjselen (urvan) trseder frem 
af mellemtilstanden, hvori den har lidt sin sksebne, 
og forenes med legemet, som iiidtil da har hvilet 
pa jorden. Fremdeles: tevishi og utayuti, som forst 
trseder i kraft ved denne lejlighed, ma da vsere de 
fysiske betingelser for denne opstandelse og for- 
ening af sjsel og legeme; hvortil det passer, at Ar- 
maiti, jordens genius, er den, der forlener med disse 
krsefter; de forskellige magtens og styrkens prsedi- 
kater, som tillsegges den frelste, kommer da ogsa 
hans legeme tilgode, og Haurvatat og Ameretat, som 
er den fulde restitutions og den fuldkomne ud0de- 
ligheds reprsesentanter, trseder da i naturlig funktion 
pa dette tidspunkt. 
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Og nu forstar vi det nye, ildpr0ven bringer som 
prove over den enkelte. Den bliver en legemlig 
straf og en legemlig lutring, at intet skal besta i den 
kommende . verden , som ikke h0rer Asha til, end 
ikke nogen legemets urenhed. Saledes tsenkte den 
senere Parsisme sig det, og det er ogsa for Gatha- 
laerens vedkommende den eiieste rimelige forklaring 
af den dobbelte prove. 

Men dette antyder ogsa noget for os 0111 den 
kommende verdens tilstand. Riget, xathra, som 
Vohu Mano skal proklamere eller oprette, nar syn- 
derne er straffede og Drujen afmsegtig, det som alle 
uden uiidtagelse skal samles til, kan, nar de lutrede 
legemer skal vsere delagtige i det, ikke blot vsere en 
andelig tilstand, men ma indeholde en fornyelse af 
den materielle verden, ja af selve jorden. Dette s0- 
ges der da ogsa med rette vidnesbyrd om i slut- 
ningsstrofen af Y. 43 (jfr. Ge. B. B. 14, 19). Legemlig 
og livskraftig skal Asha komme; i det rige, som be- 
skinnes af solen, skal Armaiti vsere; hun skal med 
Vohu Mano give 10n efter fortjeneste. Det rige, 
hvori solen (stedse) skinner , er if01ge senere for- 
klaringer himlen, fra hvilken m0rket er banlyst, efter 
at Ahriman og alt, hvad der stammer fra ham, er 
tilintetgjort. Dette rige, der pa engang beredes af 
Armaiti og Vohu Mano (saledes ogsa i 30, 8 og 44, 6), 
er pa eiigang jordisk og himmelsk. Endelig er de 
prsedikater, som tillsegges Asha i den nye tilstand, 
ast og ushtana stserkt legemlige, ja bruges kun om 
jordisk existens (Fleisch und Blut siger Geldner). 

Hertil kommer nu andre textsteder, hvor der 
tales sserdeles anskueligt om den lykke, som er i 
vente under de nye livskar; vi mindes fra Yasna 
33, 9 udtryk som Haurvatats br0d (draona), lyksalig- 
hed og bolig (Ivathra, lykke, kan ogsa betyde mad) 
og endelig de ganske naive forestillinger om gave- 
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koen Ranyoskereti (47, 3 ; 50, 2), der engang skal 
tilfalde den, der har behandlet sine k0er vel pa jor- 
den; i Yasna 46,19 vinder Zarathustra det hinsidige 
liv med alle bans hjsertens0nsker og to k0er; i 44, 18 
far den fromme bade heste og kameler, 10 hingste 
og en kamel. Alle disse ting er der ingen brug for 
i den forste saligheds udelukkende sjselelige tilvse- 
relse, og man ma derfor antage, at det hele er ment 
om en legemlig, hinsidig existens, som er den ganske 
verdens sidste mal. En sadan leerer den yngre Ave- 
sta aldeles tydelig, idet den med udtrykket frasho- 
kereti betegner den restitution af verden, den forny- 
else af existensen, som blandt andet skulde bevirkes 
gennem verdensbranden. Dette udtryk findes ikke 
i Gathaerne, salidt som verdensbranden; dog bruges 
der enkelte vendinger om verdens forbedring, som 
minder stserkt om frashokereti, saledes ahheush van- 
uhl akeretish (48, 2) o. 1., og det hele fradat gaethem, 
det verdensfremme, som behersker Avesta fra dens 
seldste tider, ma jo ogsa, nar al strid er oph0rt, f0re 
til en virkelig verden. 

I denne strseben efter verdens frelse og efter 
rigets oprettelse, som bade mennesker og guddomme 
lever i og som er stedse stigende, jo nsermere man 
kommer malet, er der ogsa en personlig kraft i be- 
vsegelse, om hvem Gathaerne gentagne gange om 
end pa forblommet vis profeterer. Det er Sao- 
shyant, frelseren , der som en persisk Messias 
trseder frem i horizonten undertiden i et flertal, 
af skikkelser nar 0jet 10fter sig mod det store 
fremtidsskuespil. Hvornar, o Mazda! skal dagenes 
morgenlys oprinde at holde verden til retfserdighed, 
de klare tanker, ved frelsernes duelige bud? (48, 
3). Hvo er den sejrssele, som efter dit bud skal 
beskytte alle? Sig mig det abenbart., du skabningens 
herre i begge verdener! Til ham skal de lydige 
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korame vedVohu Mano, til ham og enhver anden, 
hvem du bestemmer, Mazda ! (44,16). Han, som 
tilsidst vil kaste vrag pa djsevle og pa menriesker, 
som foragter ham, pa alle andre end disse, der agter 
ham: for frelseren, herren og mesteren, vil den 
hellige religion vsere en ven, en broder og fader, o 
Mazda Ahura! (45, 11; jfr. 34, 13). 

Hvem denne Saoshyant er og hvad han egentlig 
liar at g0re, vil ikke blive os klart af Gathaerne 
alene; han star i et mserkeligt tvelys, snart som den 
store fornyelses foregangsmand, snart som en dom- 
mer ved den sidste dom. Men denne samme herre- 
stilling, ratu-sembedet, beklsedte just Zarathustra, og 
den gisning er ikke uden hjemmel, at det er pro- 
feten selv, hvis komme ventes ved de sidste tider, 
at han kan f0re sine fromme gennem trsengsler og 
dom til opstandelse og salighed. 
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'e klare tanker med frelserens duelige bud, 
som Gathateologien Iserer os, bar givet os den hele 
Avestas blivende principer. De er i virkeligheden 
aldrig blevet fjsernede fra Mazdaismen; men denne 
religion bar mattet lide en sksebne, som ogsa reli- 
gioner, der er bedre end den, bar mattet udsta: at 
verden, som den vilde beherske, ogsa bar villet her- 
ske over den, at mennesker0ster bar blandet sig ind 
i den hellige tale, at stormandsviljer og smafolks- 
skikke bar f0jet sine bud til abenbaringens, at kirke- 
s!0vhed og prsestek!0gt bar bsemmet og omspundet 
vsexten. 

Jo renere en religion er bygget, jo andeligere 
dens indhold er, des mere lider den under denne 
ballast, som tidernes gunst, langt mere end deres 
ugunst laesser over den. Kristendommens historic 
er en rsekke af de dybeste omformninger og mest 
forbavsende afvigelser, just fordi det kristelige ikke 
lader sig bringe i nogen uforstyrrelig formel. Selv 
den hardf0re Islam er, alt som den naede til fjaer- 
nere egne, fra sin rationalistiske klarhed drevet over 
i mystjk, spekulation og magi, og kun J0dedommen 
bar, ved at trsekke sig sammen i sin skal, holdt sig 
nogeniunde klar af de farefulde forligelser med ver- 
den. 

9 
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Mazdaismen har vovet sig ud den var jo skabt 
til at virke i verden men dens principer har 
vaeret af sten og stal, de har ikke b0jet sig under 
va3gten, skont verden lagde sig tungt over den. 

Verden det er til en begyndelse fyrster og 
adel. En religion begynder i reglen i prsesternes 
viede kredse; den f0rste t0rn, den ma tage med ver- 
den, er den med de h0je herrer. Der kommer en 
dag, da de vil tale med, vil have deres meninger 
bekrseftede og deres livsvaner helligede, da de vil 
vsernes af prsestens vigsel for det vsern, de byder 
ham ved sveerdet. 

Forskelligt har dette krigerkastens trosliv formet 
sig. I Indien, hvor ikke blot ofrene, men ogsa den 
asketiske fromhed i mange arhundreder holdtes som 
et prsesteligt pra3rogativ, br0d Xatriyakasten skran- 
ken med voldsomhed og med protest og formede et 
asketisk og spekulativt fritsenkeiiiv, der ofte ikke lod 
trad eller trsevl tilbage af den prsestelige visdom. 
Det var dette gennembrud , der tilsidst f0rte til 
Buddhismen; Buddha var selv en mand af kriger- 
kasten og taler ofte nok om de adelige ynglinge, 
der forlader verden. 

Men allerede for denne samlede opposition fandt 
sted, i serve Vedatiden, synes det som krigerkasten 
har sat sine mserker i det religiose liv. Dunkel er 
denne fjaerne tid, og hvad vi siger om den, er altid 
til hselvten blot formodning; dog strider intet imod 
denne antagelse, og enkelte fingerpeg viser frem imod 
den. Ti i den vseddestrid mellem Asurer og Dever 
(jfr. I, 138 f.), hvorom sa mange Vedasange vidner, 
g0r Asurateologien efter alt hvad vi ved om sa- 
danne gamle teologier indtryk af at vsere en 
egentlig prsestelsere. Men disse stilfserdige familie- 
guder hvad enten de var milde eller dystre og 
strenge har ikke vasret fyrsterne nok; man vilde 
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have abenbare, lyse og kaekke, kaempende guder, der 
lumde yde hjselp i slag og arbejde og tage del i livs- 
glseden. En sadan gud var f. ex. Indra, om.hvem 
del just i modssetning til Asura'en Varuna hedder: 
Den ene fselder fjenderne i slaget; den anden vser- 
ner evigt lovene. Til denne yndlingsgudernes 
forandrede karakter svarer da en sendring i guds- 
forholdet: Livet er blevet gladere og dadskraftigere, 
ved siden af frygten for Varunas snarer ser vi den 
muntre tillid til Indra hseve sig. 

Ogsa et andet sted i verden kun under an- 
derledes formede lokalforhold maerker vi ridder- 
skabets frig0relse fra prsesteskabets tvang. En sa- 
dan fribaren troende er den homeriske Grseker. 
Fribaren er han og ban taenker frit dobbelt frit, 
fordi ban, den ioniske nybygger i Asien, lever sa 
langt fra hjemmets kyst med dets arner og altre. 
Hans hu star ej til prsester eller b0nner; han spot- 
ter ad trusler og varsler; de gamle kultusguder bar 
han glemt. Hans nye, ridderlige idealer g0r guderne 
nye og ridderlige; den halvdsemoniske hero bliver 
for ham en heroisk halvgud. 

Ved denne omlejring af gudeverdenen viger 
ogsa selve gudedigtningens oprindelige karakter. 
Det prsesteligt sakrale med dets uformelighed og 
abstraktioner giver ikke laenger tonen an; hvor det 
bevares, bestar det belt for sig som et ydre hylster, 
som noget, man tager med og lader sta ved sit vserd. 
Safterne 10ber ikke hen til det, men gar til den 
nye vsext. 

Og denne har overalt, hvor ridderskabet eller 
fyrsternes politik har noget at sige, tydelige kende- 
niserker. Det f0rste er dannelsen af et panteon, 
et gudehof eller en gudestat i stil med det jordiske 
liv.. Politiske operationer kan give deres bidrag til 
denne dannelse ved nemlig at sammenf0je de lokale 

9* 
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gudsdyrkelser, som staten breder sig over, til en 
overjordisk stat, der skal holde sammen pa den 
jordiske. Saledes er isser det babyloniske rigspan- 
teon blevet til, og ingen fornuftig erobrer undlader 
under oldtidsforhold at vise de overvundne eller 
indvundne guder den st0rst mulige opmserksomhed. 
Langt vigtigere er dog selve den ridderlige.fan- 
tasi med dens krav pa en statelig gudeverden og 
et klingende drapa til samtidig pris for guderne og 
for de slsegter, som g0r dem den sere at s0ge deres 
beskyttelse. 

Dette giver hymnerne deres plastiske og epi- 
ske tilsnit. Gudeskikkelserne bliver synligt udma- 
lede i stedse staerkere menneskelig form ; de er helte, 
ksemper, store herrer, hvor den religiose kultur 
star lavt, tillige slagsbr0dre og drukkenboldte. My- 
terne blomstrer frem i denne periode eller former 
sig til digtning. Nu er jo fortsellingens and sluppet 
10s; og hvad er der ikke at fortselle, isser nar alle 
de elskovseventyr skal med, af hvilke adelsslsegter- 
nes stammefa3dre- udsprang! Der danner sig et hi- 
storisk stof under al denne fortaellen, og efterhanden 
former den hele hymnedigtning sig om til selve det 
episke drapa: Iliaden og Odysseen stiger frem over 
kultiske sange, som forlsengst er glemte; Mahabha- 
rata og Ramayana, de indiske epopeer, fanger 0re- 
lyd, hvor f0r kun h0rtes Vedasange; heltekvad for 
gudekvad i Nordens skjaldedigtning, og i vort Per- 
sien Isegges tradene til den sagasnor, der sidst blev 
tvundet i Firdusis hand til det hele Irans rimkranike. 



f0rste blik pa den yngre Avesta : pa Yasht- 
erne og Vendidad, vilde i disse skrifter fornemmelig 
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se et prsesteligt forfatterskab. Det ma imidlertid 
erindres, at den sasanidiske redaktion er foretaget 
af prsestelige hsender, og at den kultiske interesse, 
som beherskede denne, matte ssette talrige spor. Men 
fjserner man denne overarbejdelse , hvilket ofte 
ikke er sa vanskeligt vil man nok kunne sk0nne, 
at den oprindelige digtning, som man st0der pa, bar 
staet under ridderskabets tegn. 

Det talende subjekt, som vi mserkede i Gatha- 
erne, er kendeligt nok en praest. I Y. 33, 6 star det 
ligefrem: jeg en zotar (offergode), for da ikke at 
tale om de steder, hvor Zarathustra selv bar ordet. 
Ogsa i de mere saglige laeredigte optrseder der et 
talende Jeg, som ma vsere prsest og prsestelserer. 
Men hvor i den yngre Avesta et Jeg engang imellem 
bryder igennem, nsevner det sig med rene ord som 
mand- af krigerkasten. I Yasht 14, hvpr krigsguden 
Verethraghna prises, hedder det (v. 59): Den glim- 
rende sten bserer jeg, en fyrstes0n (putro ahuro); 
I s0nner! min fader bar baret den, den stserke 
blandt sejrherrer, den sejrende blandt de stserke; 
at jeg kan fa sa megen stridskraft som alle andre 
Ariere (adelsmsend), at jeg kan besejre, override, 
nedhugge den hser, der drager efter mig. (Ge. Drei 
Yasht. 89 jfr. 91.) 

Den krigslyd, hvori verset 10ber ud, fylder flere 
af denne hymnes omkvsed. Guden, hvis styrke, 
stridskraft og navnkundighed vi stedse h0rer om, 
slar alle angreb tilbage, bade af dsemoner og men- 
nesker (4); nar hserene marcherer mod hverandre, 
ordnede i geledder, da f01ger Verethraghna med sej- 
ren (43), og ingen fjendtlig hser eller haerf0rer med 
vajende banner vil g0re fortrsed (48). Han bryder 
slagrsekkerne, indeslutter dem og splitter dem, de 
tsette geledder, de sluttede kompagnier blsender og 
d0ver ban, ingen kan sta pa sine ben, hvor ban 
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drager imod dem, den . sejrrige Gud Verethraghna 
(6263). 

Nu, ban er jo krigsgud, og sadanne ting er bans 
bestilling; men valpladsen m0der os i mange sange, 
der ellers ikke har noget med krigen at g0re. Saledes 
i Yasht 17, en sang til rigdommens gudinde Ashi. 
Hende bad den hojhjsertede kong Vishtaspa (v. 50 f.) : 
Forund mig dette, h0je AshiVanuhi! at jeg ma vinde 
slaget mod den alt besejreiide Vispatauru mine 
s0nner sta hos mig med hjselm og brynje og skser- 
mende halsring , at jeg ma sla den yantro Tan- 
thryavant og anrette blodbad pa de chionitiske stam- 
mer. Og iiavnlig Mithra, troskabens fredelige gud, 
bliver strax gjort vsernepligtig. Ham anraber h0v- 
dingene, nar de drager i leding, mod de blodsudgydeii- 
de hsere, der rykker frem i slagorden, mellem begge 
de ksempende folk. Og den, der anraber ham f0rst, 
tillidsfuldt, med lyst til livet, til dem stiger han ned 7 
Mithra den hjordrige, med sejrens vind. Ham an- 
raber krigerne pa hesterygge om kraft for deres for- 
spand, om styrke for sig selv, om stor arvagenhed, 
om avindsmsendenes nederlag, om fjendernes bratte 
tilintetg0relse (Yasht 10, 8 9). Ja selv i den land-, 
skabelige skildring trsenger haerene ind. Ikke kan 
der tales om de store bjserge, som Mithras sol be- 
skinner, de kvsegrige dale med de dybe s0er, f0r 
det strax skal fortaelles, at det er her, h0vidsm8en- 
dene opstiller de raske, talrige hserskarer (v. 14). 

Den prsestelige gud Sraosha, der til en begyndelse 
beskrives som en psalmesyngende , katekiserende, 
offerberedende h0jservserdighed, bliver strax under 
de episke rytmers fald til en stserk og hurtig, dristig 
og betvingende belt, der vender hjem som sejrherre 
fra alle slag; den tapreste og raskeste af alle yng- 
linge, der slar de fleste fjender langt pa flugt (Yasna 
57, 11 13); som nu skal give stridshestene vselighed 
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o g legemerne kraft til at strsekke fjenderne til jor- 
den (26), og som tilsidst skal sla den sataniske 
Aeshma og bans djsevlehser med bloddryppende 0xe 
og spser, hugge dem i skallen og stinge dem i gabet 
og g0re en ende pa det lede pak. 

Disse strofer af Yashternes digtning bar ikke 
blot vist os den baggrund af krigerkastens liv og 
lyster, hvorpa selv rene fostre af den prsestelige fan- 
tasi ma ssettes hen for at kunne ses, men de giver 
os ogsa en pr0ve pa det malende og plastiske, 
som h0rer til en segte riddermytologi, og som be- 
standig m0der os pany i denne del af Avesta. Vi 
ser ind i huse og borge af fyrstelig rigdom og med 
persisk pragt. Sraosha bar sit slot pa himmelbjserget 
Hara Berezaiti. Hans sejrshal, af tusind s0jler ba- 
ren, er bygt pa h0jen Haras h0je tinde, oplyst for- 
inden af sit eget lys og udadtil som stjserneskser at 
skueh (Yasna 57,10). Her er vi da endelig i det 
Persien, hvor Aladdin er f0dt; og h0r nu alt hvad 
de lykkelige skal fa, som ofrer til den stralende gud- 
inde Ashi! De skal besidde odelseje, duftende huse, 
hvor der brases godt og spises udmserket, hvor heste 
vrinsker og vogne raster, hvor man knalder med 
pidske og langer bravt til den duftende mad. Deres 
huse star trygt i voldenes ly, faste i fugerne og stserke 
i bjselkerne. Og rigt baldyrede, duftende divaner bar 
de, herligt polstrede, med gyldne f0dder. Pa dem 
sidder stedse deres gemalinder ventende, deres hu- 
struer pa fine, polstrede 10jbseiike, pyntede og prydede 
med spanger og 0renringe, med guldindfattet krystal : 
Nar vil vor husbond dog komme, nar vil ban fryde 
sig ved vor pragt og ved vort ksere legeme? Og 
d0tre bar de derhjemme, med fodspange og omgjor- 
det midie, med smidigt liv og smalje f0dder, med 
skikkelser rige pa ynde, lystelige at skue. Sa bar 
de heste, rappe, vselige, vrinskende, som trsekker den 
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hurtige vogn, snare som tanken; som k0rer den 
tapre ridder, raske heste for den stserke vogn ; langt 
kaster han det hvasse spy d, fjsernt rammer bans 
flyvende pil; bagfra forf01ger han fjenden, og foran 
sig faelder han sin avindsmand. Og dem tilh0rer 
hojpuklede kameler; villigt rejser de sig fra jorden, 
men hseftigt kaemper de, nar de er brunstige. Dem 
bringer karavanen s01v og guld fra nabolande, bal- 
dyrede, stralende tsepper dem, som du gsester, 
AshiVanuhi! Ja visselig far han sit hjsertes begser, 
han, hvem du gsester. Sa gaest da ogsa mig, og 
dvsel i mange ar! (Yasht 17, 614; jfr. Ge. a. s. 96 f.) 
Det persiske mands- og kvindeideal afspejler sig 
meget tydeligt i disse Yashter. Ikke blot i alminde- 
lighed den raske, staerke, tapre yngling, i hvis lig- 
nelse vi sa Sraosha skabt; men just de legemlige 
egenskaber, som Perseren ssetter pris pa: de smalle 
f0dder og de lange arme, for hvilke en af kongerne 
(Artaxerxes Longimanus) ber0mmedes. Med dem 
udstyres Zarathustra, lig en eventyrets yngling, i et 
m0de, som han bar med gudinden Ashi, en hymne, 
der i lige grad skildrer hende som den fornemme 
adelsdame og forlener profeten med den ydre frem- 
trseden, som en riddertidens kavaler ma have. Vi 
ma af denne dialog formode, at den hellige mand 
bar vseret tasnkt som en oprindelig uanselig person, 
hvis storhed kun har va^ret kendelig pa bans skonne 
stemme. Han siger (Yasht 17,15 22): Se dog pa 
mig, og und mig din barmhjsertighed, h0je Ashi! 
Du er sk0n, af sedel byrd, du kan skalte efter dit 
tykke, over dit legeme er der fyrsteglans ! Ashi 
Vanuhi stanser sin vogn og det herlige, hvide fir- 
spand, af samme blod og samme 10d, som det 
med junkeragtig hestekendersmag bemserkes (Yasht 
5, 13). Hvem er du, der sp0rger mig, du hvis liv- 
salige stemme er sk0nnere end nogen, jeg har h0rt? 
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Jeg er Spitamiden Zarathustra, det forste menneske, 
der tilbad Ahura Mazda; der tilbad Ameshas Spen- 
tas; ved hvis f0dsel og vsext vand og urter 0gedes. 
. . . Da talte hun sa, den h0je Ashi: Treed nser- 
mere til mig, retfserdige, fromme Spitama! og Isen 
dig til min vogn! Og han nsermede sig hende og 
/laenede sig til hendes vogn. Da str0g hun ham fra 
oven, tilvenstre og h0jre fra armen, tilh0jre og ven- 
stre fra armen og talede sa: Nu er du sk0n, Zara- 
thustra; velskabt er du, Spitama, med sk0nne f0d- 
der og lange arme. Dit legeme er nu forleiiet med 
adel og din sjsel med evig lyksalighed, sasandt som 
jeg siger dig dette. Saledes blev Zarathustra op- 
hojet i adelstanden, og selv det bedste selskab kan 
nu vaBre ham bekendt. 

Men ikke blot en profet kan denne ridderlige 
fromhed seette skik pa; selv de abstrakte begreber 
far liv og form og sk0nne skikkelser. Daena, hvem 
vi fra Gathaerne (jfr. II, 111) liar Isert at kende 
som sjselens og fromhedens himmelske hypostase, 
som menneskets samvittighed eller trosbekendelse, 
m0der i Yasht 22,9 den frelste sjsel under form af 
en dejlig ung pige, stralende og stserk med hvide 
arme; h0j og rank af skikkelse, med hvaelvet barm 
og sk0n af legeme; adelbaren, af navnkundigt blod; 
med femtenarig vaBxt og sa sk0n som de sk0nneste 
skabninger den salige sjael ma selv bekende, at 
hun er den allerdejligste m0, han liar set. Men ogsa 
de forheii sa luftige og abstrakte Ameshas 
Spentas far nu for f0rste gang nogen form pa sig 
(Yasht 19, 15 f.): Herskerne, der virker ved deres 
blotte blik, de oph0jede overma3gtige, de stserke, 
ahuratro; som er uforgaengelige og retfa3rdige; som 
alle syv tsenke ens, alle syv tale ens, alle syv handle 
ens; som kun har en tanke, en tale, en handlen og 
en fader og herre, skaberen Ahura Mazda. Den ene 
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skuer dybt i den andens sjsel, medens de giver agt 
pa gode tanker, pa gode ord og gerninger og retter 
deres 0je mod paradiset; de, hvis stier ere lyse, nar 
de flyve ned til ofrene. Mserkeligt er del plastiske 
indtryk, man far ved denne skildring, sk0nt den 
ikke giver meget for 0jet; just en segte englefore- 
stilling selv vingerne far man kun lov at ane. 
Men ogsa Ferverne tsenktes jo bevingede (I, 80), 
Dog bar forestillingen om Amshaspanderne vseret 
endnu mere anskuelig. Op stod Vohu Mano fra 
sin gyldne stol, siger Vendidad et sted (19,31); det 
er den himmelske d0rvogter, som gar sjselen im0de 
vel fuldt sa legemlig som vor sankt Peter, men 
i en persisk kongetjeners fulde pragt. Hvad man 
forresten ma have tsenkt sig om Vohu Manos skik- 
kelse er antydet i det foregaende (s. 49). 

Ahura Mazda selv er mindre ber0rt af denne 
Iegemligg0relse. Han skildres (Yasna 1, 1) som glim- 
rende og majestsetisk, den st0rste, den bedste, den 
sk0nneste, den fasteste, den forstandigste, den skon- 
neste af legeme ; men om der med dette sidste ord 
er tsenkt pa andet end hint uskabte lys, som er 
hans legemlige abenbaring, er ikke godt at sige. 
Traditionen fortolker udtrykket som velproportio- 
nerede lemmer og tillsegger ham saledes et af rid- 
derprsedikaterne , og i den sene Shayast la Shayast 
ser Zarathustra ham i menneskelig skikkelse og 
menneskedragt kun t0r han ikke tage hans hand, 
fordi han er ur0rlig. (Da. I, 8, n. 4.) Dette skrift 
er imidlertid senere end den grseske tid, da ioniske 
billedhuggere og m0ntskserere havde sat fremmed 
praeg og stempel pa de persiske tankebilleder. 

Med alle disse plastiske udtryk er vi tillige inde 
pa det episke; hvad vi h0rer er ikke blot skildring, 
men fortselling. Gathaerne kan nok fortselle en eller 
anden Isererig legende (Yasna 32, 1 3 f. ex.); men 
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deres form er som regel den umiddelbare sjsele- 
ytring, rsesonnementet eller dialogen. I Yashterne 
er det anderledes. Scenen mellem Ashi og Zara- 
thustra, som vi nys berettede, er ganske vist ogsa 
en dialog, men det er tillige netop en scene: det 
hele foregar for yore 0jne, fuldt sa legemligt, om 
end ikke sa 0mt, som Rubens Venus og Adonis, men 
tillige fuldt sa tro imod fortsellingens love som nogen 
Lessing kunde forlange: det er alt i begivenhedens 
form. Og saledes fortseller Zamyadyashten kampen 
mellem Atar og dragen, scene for scene i dramatisk 
udfoldelse (jfr. I, 117). Saledes beretter . Bahram- 
Yasht om Verethraghnas forvandlinger, saledes Ave- 
stas bedst fortalte stykke, Yasht 22, om sja^lens m0de 
med den himmelske Daena. Zarathustras fristelse 
og Yimas guldaldersagn for ogsa at natjvne styk- 
ker afVendidad er ikke mindre holdt som frem- 
adskridende beretning. 

At ogsa hint episke billede af det rige bus med 
de ventende hustruer trods sin skildrende dvselen 
er fuldt af bevseget liv, vil ingen miskende, og Geld- 
ner bar formodet, at vi her bar et stykke af et tabt 
epos for os. Men ganske sserligt historisk er den 
skablon, hvorover mange af den yngre Avestas kul- 
tiske hymner er st0bt, hvad enten de er til gud- 
inder som Ardvi Sura Anahita eller Ashi Vanuhi 
(Yasht 5 og 17), til Haoma (Yasht 9) eller tilbedelsen 
af den kongelige herlighed (Ivareno, Yasht 19). 

Den rsekke af skikkelser, som liar modtaget 
herligheden eller dyrket guderne, er i virkeligheden 
det iranske nationalepos' helte, sagnhistorieiis lige 
linie: na^st Ahura og bans Amshaspander heroer 
som Haoshyanha, Takhmorupa, Yima, Thraetaona, 
Keresaspa, den fremmede erobrer Afrasyab, Kavi- 
dynastiet fra Kavata til Husravanh, og dernsest Za- 
rathustra og Vishtaspa, indtil det ender med frelseren 
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Soshyant, de sidste tiders herre, hvortil da navnlig 
Yasht 5 tilfojer mange mellemled, navne, der ogsa 
kendes andensteds fra sagnhistorien. Disse de store 
Yasht-hymner er med andre ord episke, ja tildels 
historiske brudstykker, indsmuglede under kultiske 
former, det er den f0rste Shahnameh, den oprinde- 
lige iranske kongebog. Og dog nar denne helte- 
dyrkelse f0rst sin kulmination i den lange Farvardin- 
yasht (Yasht 13), frvis ende!0se remser giver navnene 
pa ber0mtheder, langt flere end noget folkeminde 
kan rumme, og derfor snarere et vidnesbyrd om en 
umsettelig og pralende historisk fantasi. Dog, nar 
man tsenker pa den helgenskare, vi selv endnu slse- 
ber med os i vor almanak, og som det romerske 
bispevielses-ritual stadighen g0r alvor af, far vi et 
passende sidestykke dertil, kun med den talende 
forskel, at hvad.der i Romerkirken er fromme hel- 
genrsekker, det er i Parserkirken et tog af krigere 
og fyrster. 

Dog ikke ganske; ti jsevnsides med sagn og 
kr0nike gar i den yngre Avesta myterne som en 
bestaiidig bredere str0m. Hvad Bahram -Yasht for- 
tseller om krigsguden Verethraghna er tilstrsekkeligt 
oplysende: Zarathustra beder Ahura Mazda om at 
se, hvem der er den vabenstserkeste af de himmel- 
ske guder, og Verethraghna viser sig mi for ham, 
f0rst som en stormvind, dernsest som en tyr med 
gule 0ren og gyldne horn, dernsest som en hvid best 
med gylden pande, dernsest som en kamel med lange 
tsender, en hurtig!0ber med faste skridt, hidsig i sin 
brunst og langsynet selv i den m0rkeste nat. For 
femte gang 10ber Verethraghna frem i skikkelse af 
et vildsvin med hvasse tsender og stride borster, 
som drseber med et eneste st0d, skraekkelig, rasende, 
med drivende 0jne, kamplysten, besende. DernaBst 
som en femtenarig yngling, fornem og klarejet, 
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statelig, med smalle fodder. Dernsest som hogen 
Varghna, der vserger sig fra neden og angriber fra 
oven, den hurtigste af fugle, den eneste, der undflyr 
pilen. Dernsest som en vsedder med snoede horn 
og som en sedel, spidshornet vildbuk, og endelig 
som en fornem mand, en adelsmand med svserd og 
gylden klinge og alskens herlig pryd. 

Dette Mytologiske er det andet trsek, som skil- 
ler Yashterne fra Gathadigtningen. I hine gamle an- 
rabelser med deres formaninger, bekendelser og Isere- 
saetniiiger er det mytiske kun en sparsomt anvendt 
kolorit i den yngre Avesta m0der man det pa 
hvert et blad. Vel ikke som bos Graekere og Indere 
i ubeskaren selvudfoldelse ; ti Zarathustrismens stedse 
herskende teologi drager grsenselinier, som ingen fan- 
tasi ma overskride, og folkets historiske sans om- 
ssetter pa den anden side mytologiens fostre i sagn- 
stof og politisk beretning. Dog gror det yppigt frem 
af folkebunden, det gamle hedenskab fra arisk og 
iranisk barndomstid; vi kender det jo netop bedst 
fra den yngre Avesta: Yima, Apam Napat; Apaosha 
og Tishtrya alle de vaesener og uvaesener, som 
levede i disse stammers f0rste hedentro. 

Og dette er et forfald: myter er dog tikrudt, 
hvor smukke de end kan vsere klinte og korn- 
blomster er jo ogsa konne og myterne bliver i 
virkeligheden altid behandlet som ukrudt, sasnart 
religionens mark bliver dyrket. Ingen profet har 
forsemt at tage til lugekniven, den grseske profet 
sa lidt som den j0diske. Ti ogsa Hellas har haft 
sine masnd, som . ikke talte sp0g i religiose sager, og 
for hvem Homer og alt, hvad der blev homerisk, 
var'en h0jst utilladelig sp0g med guderne; man har 
ivret abenlyst mod folkemyten eller omtydet den 
skjult. Hvor inderlighedens alvor begynder at laese 
texten, er der ingen brug for billed erne; det ser vi 
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halvt hos den indiske Vasishtha og belt hos den, som 
gjorde vserket helt: Zarathustra. 

Det er naturguddommene, som vender til- 
bage med Avestas forfald. Men de bar abenbart 
taget ny og st0rre skikkelse, nu, da kirken abner 
sine porte for dem. Og en omstaandighed synes at 
have bidraget hertil. En iiaturgud er ikke den 
samme, nar ban vil hsevde sig blandt forholdsvis 
civiliserede folk, som da ban stod i sin f0rste magt 
blandt vilde mennesker. Dengang var ban en lune- 
fuld geist, der drev sit spil med arets og med livets 
tilfaeldige begivenheder; ingen orden eller sammen- 
hseng, ingen bestandighed, endsige love, fandt man i 
naturen, kun 10srevne magter, hvis stridende viljer 
alene prsesten eller troldmanden kunde binde. Men 
i hedenskabets h0jere kultur er naturen noget andet 
og bedre, om end ikke natur i ordets moderne 
videnskabelige betydning. Den gryende forskning, 
de f0rste anelser, ja den f0rste viden om en kon- 
stans i natur!0bet, giver pa dette tidspunkt alle de 
synlige fsfenomener en rang i den menneskelige in- 
teresse, som kun de usynlige fordum kunde regne 
pa. Man iagttager, beregner, bensevner, 0ger sin 
viden, stoler pa den, g0r sig til af den, og guddom- 
mene, der f0r k0rte omkring med naturen, hvor deres 
luner f0rte dem, far nu deres plads aiivist og deres 
magt fordelt indenfor det kendte natur!0b, som tan- 
ken allerede mener at beherske. Og navnlig bliver 
guddommen knyttet til de himmelske naturfseno- 
mener, fordi himlen er det f0rste felt af naturen, 
som man bar nogenlunde rede pa. Det er denne 
naturmytologiens videnskabelige renais- 
sance, der helt igennem praeger den babyloniske 
mytologi, og godtg0relsen af denne hele mytologiske 
bevasgelses historiske virkelighed ligger i den maerk- 
vaerdige konsekvens, hvormed verdensstadens praeste- 
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lige stjaernetydere fik al den overleverede mytologi 
flxeret pa stjsernehimlen. Det bliver nu, tildels ved 
ber0ring med Babylon, en mode i den hedenske ver- 
den overall, hvor stjsernekyndighed bliver dagens 
nyt og tidens losen; i yEgypten, i Grsekenland for- 
nemmer man bevaBgelsens pulsslag: selv jorddybets 
chthoniske guder bliver planetariske vsesener, og for 
de gamle gudebilleder danner man nu nye stjserne- 
billeder. Naturfsenomenet, naturloven, det er for- 
klaringen, man giver fortidens dunkle, halvtforglemte 
tankefoster ; det er den nye legemlighed, man ska3n- 
ker den andsforladte myte. 

Ogsa til Avesta er disse donninger naet, savidt 
de kunde slippe over teologiens dogmestserke bul- 
vserk. Den gamle gade: hvormeget Oldperserne 
skylder Babyloner og Elamiter, tynger os ganske 
vist ogsa her; men at der er en gseld og en sam- 

it 

raenhseng fornemmer vi mangensteds i den yngre 
Avesta : Verdensbilledet bar de fra Babylonerne, ikke 
blot forestillingen om kosmos, men ogsa den syv- 
delte jord; ogsa verdens!0bets tid, som der bestan- 
dig regnes med, svaref til babylonisk beregning. 
Tishtryasangeii isser (Yaslit 8, jfr. I, 113 f.) er trods al 
sin uforklarlighed det store vidnesbyrd om stjserne- 
magtens opkomst og den astronomiske mytologi. 
At Sirius under sine forvandlinger passerer enkelte 
led af dyrekredsen synes dog sikkert. Den hele 
naturfilosofi, der knytter sig til soen Vourukasha, og 
som drager de fleste af de guddommelige naturvsese- 
ner, vi bar omtalt under skildringen af det iraniske 
hedenskab, ind i sin kreds, er et vidnesbyrd om, i 
hvilke rettigheder man ved denne tid bar indsat 
naturen, og hvor ivrigt man liar tsenkt sig den som 
et sammeiihsengende og arbejdende Hele. 

For de primitive naturguder virker dette til en 
vis grad 10ftende, idet de nu far en ordiiet plads og 
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anvist funktion i systemet; men den hele andsret- 
ning virker samtidig nedtrykkende og materialise- 
rende pa de fra fordum bestaende guddomme. Ti 
ved siden af den plastiske Iegemligg0relse, som rid- 
deranden fremkaldte, bemaerker vi en naturalise- 
ring, der ikke blot f. ex. giver Ahura Mazda den 
tvivlsomme berigelse, at solen bliver hans 0je (Yasht 
1), men som stedse knytter Ameshas Spentas user- 
mere til det element, de bestyrer, indtil de i den 
efter-avestiske spekulation naesten belt gar op i dette. 
Og Mithra, hvem tidsanden g0r til en fuldkommen 
ridder, g0r den samme tidsand til en himmelgud, ja 
selv fremmede guddomme, der i andet land bar haft 
et ganske andet indhold, bliver bundne i naturens 
tryllekreds, som nar den semitiske elskovs- og jord- 
gudinde, som Perserne kaldte Anahita, af disse blev 
smseltet sammen med vandenes guddom. 



Pa denne vis, rpdfsestet dybt i tidernes omskif- 
telser og dragende -sin nsering fra nye og gamle lag : 
fra ridderand og fyrstepolitik, fra styrtede altre og 
nymodens tro, fra skjaldenes skildrelyst og prsestelig 
naturvidenskab, voxer nu polyteismen frem i Avesta, 
og afgiver en rigsreligion, der i sin mserkelige blan- 
ding af broget mangfoldighed og sammenknyttende 
enhed blev en transscendental afspejling af det per- 
siske verdensrige, sadan som det isser tog sig ud i 
dets sidste, vaklevorne tilstand. 



Vi er sa heldige nogenlunde at kunne datere 
dette panteon. De persiske kileindskrifter, der fra 
Darius tid f01ger Achsemeniderne fra konge til konge, 
og som yed deres bestandig gudfrygtige holdniiig . 
bliver den officielle vejviser geniiem religionen, r0- 
ber os, at Artaxerxes Miiemon (404 358) er 
manden, der gav dette flerguderi sit kongelige sam- 
tykke; haii er den f0rste, som anraber flere guder 
end Mazda: Beskytte mig Aurmazd., Anahata og 
Mithra! Iseser vi pa slotsvseggeiie i Susa. Hermed 
samstemmer Berosos (hos Clemens Alex. Log. protr. 
V), der vil vide, at denne konge viede billedst0tter 
og templer for gudinden Anahita ruiidt i rigets store 
stseder, i Sardes og Damaskus savelsom i Susa og 
Ekbatana. Det er heller ingenlunde uforstaeligt, at 
just denne storkonge kom til at rejse de nye altre. 
Han var jo den f0rste, under hvem riget begyndte 
at vakle, og som for alvor flk de h0jtbetroede stor- 
msends magt at f01e. Kun med yderste m0je og ved 
saerlige trsef lykkedes det Mnemon at klare satrap- 
opstandene; men de store herrer havde Isert deres 
kraefter at kende og blev fra denne tid aldrig helt 
bragt tilbage til den tidligere underdanighed. I selve 
hoffets kredse rasede gift og dolk ; modeiiist og bro- 
dersvig op!0ste kongens eget hus; og havde ikke 
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den kraftige Ochos grebet t0jlerne efter storkongens 
kummerfulde d0d, sa havde Persien nseppe behovet 
nogen Alexander for at ga en katastrofe im0de. 

Under sadanne forhold undgar en hedensk stat 
sjseldent religiose kriser. Vil de gsengse guder ikke 
g0re gavn ti de liar jo ansvaret for statens vel , 
sa s0ger man nye eller endnu seldre, som maske 
sidder fort0rnede hen i deres kroge ; og glipper rigets 
centralisation, vil ogsa en ceiitraliseret kultus vakle 
derved. Om det mi var kongens egen aBngstelige 
vilje, om det var satrapernes stigende magt eller den 
kendelige forrykkelse af rigets kulturinteresser mod 
Lilleasien denne hedenskabets frodige ager , 
der var skyld deri, nok er det: polyteismen mel- 
der sig, eller bliver ilivertfald akut og abenbar 
under denne rigslegemets svaghedstilstaiid. Den 
tempel!0se kultus far templer, de billed!0se altre 
gudebilleder; det forhadte offermaltid (jfr. Y. 32, 8) 
knyttes til krigsgudens dyrkelse (Y. 14, 48), den dae- 
viske Haoma (jfr. s. 159) bliver hovedsagen ved offe- 
ret; tempelprostitution ma vi formode ved Anahita- 
dyrkelseii og Mithras kultus 10ber om end f0rst 
udenfor selve Persiens grsenser ud i det, der var 
Gathatidens raedsel: dyrepinsler og blodrenselser. 

At det ikke gik til uden kunster at fa dette 
abenbare flerguderi bragt ind under en monoteistisk 
teologi, det ser vi klart af selve den yngre Avesta. 
Prsesteformlen , der skal dsekke og forsone, er ikke 
til at tage fejl af. Talede Ahura Mazda til Spitama 
Zaratliustra : Da jeg skabte Mithra, den vangrige, 
Spitama Zaratliustra 1 sa skabte jeg ham lige sa offer- 
vserdig, lige sa tilbedelsesvserdig som mig selv, Ahura 
Mazda. (Yasht 10, 1.) Det samme om Tishtrya: 
Jeg liar skabt stjsernen Tishtiya lige sa vserdig til 
offer, til b0n, til hseder og sere som mig selv, Ahura 
Mazda. (Yasht 8,50.) Eller den nye guddom op- 
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fordrer selv til at skaenke sig tilbedelse; saledes siger 
Tishtrya (Yasht 8, 11.24): Hvis raenneskene vilde 
ofre mig el offer, helliget til mit navn, saledes som 
de ofrer til de andre guder med navJis nsevnelse, 
sa vilde jeg fa ti hestes, ti kamelers, ti tyres, ti 
bj serges, ti floders krafl, hvori da tillige den gam- 
melhedenske forestilling ligger, at nienneskene ved 
deres ofre indgyder guddommen kraft. Dog holdes 
graensen klar mellem Mazda selv og disse Yazata's 
et navn, hvormed man blot betegnede de nye 
guder som tilbedelsesv?erdige (np. Ized). 

Storst navnkundighed bar ubetinget Mithra 
vundet ; og ban er da ogsa den eiieste af de persiske 
guder, som er bleven europseisk beromt. Men hvor- 
meget af denne den romerske kejsertids Mithra 
den oxedrsebende yngling med de sonende og ren- 
sende mysterier der stammer fra Persien selv, 
er ikke godt at sige; det er sikkert ikke blot sin 
frygiske hue, ban bar hentet pa sin vej gennem 
Lilleasieii. I Avesta er ban, som vi f0r bar naevnt 
det (I, 152), pa. engang pagtgud og solgud, og vi bar 
tilladt os at formode, at ban stod for pagten, f0r 
ban kom i lag med solen. Dette ma man slutte af 
navnet, der ikke blot selv betyder troskab, ed, 
men som er af en rod, om hvilken sadaime betyd- 
ninger samler sig (sskr. mithds, sammen, milram, 
en ven. -\j mith, forenes, parres). Fremdeles ved 
vi, at pagtsguder er tidligt optrsedende fsenomener, 
de seldste vogtere over stammernes overenskomster; 
dette: at holde en ed, erjo samfundets f0rste moral- 
ske livsbetingelse ; det bliver hurtigt en' n0dvendighed 
at finde en gud til borgen derfor. Det er da ogsa 
Mithras vsesentlige bestilling; vi m0der den strax pa 
Mithrayashtens tserskel (Yasht 10,2): Den mand 
fordserver det hele land, den fordservelige, som bry- 
der sin ed (mithrodruxh), Spitama; ligesameget som 

10* 
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100 Kayadhaner (troens fjender) fordserver ban ret- 
fserdigheden. Bryd ikke din ed (mithram), Spilama! 
hverkeii den, du bar sluttet med en vantro, eller den, 
du liar sluttet med en retfserdig, en af din egen re- 
ligion. Altsa virkelige kontrakter, ikke blot mand 
og mand imellem, men ogsa overfor fremmede folk; 
den troskab, som der er tale qm, er ikke, som i 
Gatbaerne, noget blot religiost eller dogmatisk, nej 
det er en virkelig dyd, og dens humanitet er ikke, 
som i Gathaerne, begrsenset til troens Egne. Pa 
disse punkter er der altsa sket et fremskridt: vi er 
i ridderlighedens , ikke i prsestelighedens sfsere. Og 
selv fremstilles guden da ogsa som ridder, en kriger, 
med hvide heste, med laiig og hvsesset lanse, med 
hurtige pile (102); med lange arme (104); ban k0rer 
pa sin h0jhjulede, himmelgjorte vogn (67) osv. En 
sadan krigerisk herre bliver da ogsa krigsgud, hvem 
h0vdingene ofrer til, nar de drager i leding mod de 
blodige haere, og hvem krigeme anraber fra heste- 
ryggen, sadaii som vi bar h0rt det i en tidligere 
sammenhseng (se s. 134), det pure hedenskab: 
styrke til hestene og nederlag til fjenderne, anrabel- 
sens besvsergende magt, og sejr for den, der kommer 
f0rst til guden. 

I samme stil er hymnens skildring af alle de 
ulykker, der kommer over Mithra svigerne; deres 
vaben vil ikke bide ? deres pile og spyd vil ikke 
ramme. Og sine tilbedere giver naturligvis en sa- 
dan gud alt, hvad ,en herre med noble passioner 
kan 0nske sig i retning af borge og kvinder og heste 
og kvseg, rigdom og b0m og lykke. Forsavidt er 
det religiose standpunkt lavt og sanseligt: det er 
knn som ssedeligt i d e a 1 , som troskabs og retfser- 
digheds vogter, denne guddom bar verdi; men her 
hsever ban sig ogsa til en virkelig storhed, som nar 
vi Iseser (v. 106f.): Og jeg tsenker nu i mit sind: 
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ej kan et menneske af denne verden tsenke sa slette 
tanker, som Mithra i sin himmel tsenker gode tan- 
ker; og ikke kan et menneske af denne verden sige 
sa onde ord, som Mithra i sin himmel kan sige gode 
ord; ejheller kan et menneske af denne verden 
handle sa slet, som Mithra i sin himmel kan gj0re 
vel. Det er vifkelig en Mithraprsest af rang, som 
liar tsenkt dette i sit sind, pg vel kan man forsta, 
at en gud, om hvem dette er sagt, kan g0re sig- 
nal) om at erobre verden. 

Deii hojhjulede vogn, som Mithra ruller frem 
pa (v. 67), er ikke blot ridderens k0ret0j, den 
tjener ogsa Mithra i en h0jere bestilling. Dens hjul 
drejer sig med regelmsessighed (v. 67, Da.), og efter 
solnedgang drager Mithra rundt om hele jorden, 
fejer hen over dens yderste ender og beskuer alt, 
hvad der er mellem himmel og jord (95). Nar man 
sa tillige h0rer, at han med sine lange arme om- 
tavner hele verden, bade 0stens og vestens kyster 
(104), og at han som den f0rste himmelske guddom 
nar op over Kara (Elburz) foran og fra samme side 
som den ud0delige sol med de rappe heste; at han 
som den f0rste, guldfarvede, omfatter de sk0nne 
bjsergtoppe, og derfra velg0rende kaster sine blikke 
over hele den ariske mark (13) sa er der ikke 
tvivl om, at vi her har en lysgud for os, om end 
ikke selve solguden; han drager jo nemlig foran 
solen (v. 13), og iovrig tilbedes solen for sig selv i en 
sang, der ikke er viet til Mithra (men vel nsevner 
ham), nemlig Yasht 6. Men at Mithra er dyrket 
som solens gud, ikke blot i det romerske kejserrige 
men ogsa i selve Persien, ser vi af de fester, der 
fejredes til bans sere. Hans tid er h0jsommeren 
(Kama) og sserlig dagen Mihragan, solens f0dsels- 
dag, en lystig fest med gammel hsevd, hvor selve 
storkongen havde lov til at drikke over t0rsten, skont 
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ban var i sit h0jeste skrud med solkronen pa hove- 
det. (Ktesias 56). Og tyve tusind heste sender kon- 
gen af Armenien sin kejserlige herre til denne Mithra- 
dag, (Strabon 15). 

Den megen glans , som star af disse fester, og 
som vistnok skinner tilbage til Perserrigets seldste 
tider, kaii dog ikke oplyse det sp0rgsmal for os, om 
de oprindelig bar va3ret viet Mithra som solgud. Ti 
festen kaii va?re seldre end guden (som julefesten her- 
tillands); et omrade, ban bar erobret, da ban blev 
solens herre. End ikke Apollo kan jo med sikkerhed 
pavises som oprindelig solgud; tydeligt blev ban det 
f0rst ved at smselte sammen med Helios og det 
endda f0rst engang i den efterhomeriske tid. Men 
retsgud og lysgud vil altid gerne sla f01ge; ti solen er 
prsecis, og den er vagtsom og ser alting. Derfor kan 
lysguden blive retsgud, som Helios og Lykos blev 
det i Grsekenland; men det kan ogsa ga den mod- 
satte vej, og det kan Mithras iiavii og den ganske 
centrale vaegt, der Isegges pa bans dommeraambede 
vel lede os til at formode. Solprsedikaterne er i 
virkeligheden tilbagetoedende i Yashten, og selv om 
det mange gange forsikres, at Mitbra bar tusind 0jne 
og 0ren, sa vM man jo ikke, om det er lysguden 
eller politikommisseren, dette udstyr tilfalder. Rime- 
ligvis den sidste; ti hvad skal en lysgud med 0ren? 
Og nar der tales om bans vide marker (vouru- 
yayoiti), sa kan disse dog kun ved kunst blive tydede 
som himlen; maske er ban begyndt som hyrde- 
gud, som en Argus; hvem ved? Sadan begyndte 
Apollo sandsynligvis. 

En umiskendelig juridisk bestilling fik Mithra, 
efterhanden som polyteismen ogsa trsengte ind i 
kirkens Isere om de sidste ting: nemlig som dom- 
mer over de d0de. I selve Avesta ser man det ikke 
tydeligt, men i Bundehesh og de senere skrifter tales 
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der desmere derom: Hvor Cinvatbroen, bygget af 
lysende straler (Dad. 21, 2), spaender fra bjserget 
Cakad-i-Daitik (verdens midte) til toppen af Elburz 
(himlens rand), der sidder, pa Cakad-i-Daitiks tinde, 
sjseledommeren Mithra med sinefseller: Rashnu Ra- 
zista og Sraosha. Mithra selv er regnskabsf0reren 
og dommens 0verste (Dad. 14, 3 f.); ham gar Rashnu 
tilhande med vsegtskalen, hvorpa sjselen skal vejes, 
Rashnu, den retfserdige, med andernes vsegtskal, den, 
som ej vil hselde et harsbred, noget menneske til 
f0je; fyrster og konger regner den lige med den, 
som er den ringeste af mennesker (Minokerd II, 18). 
Rashnu er den egentlige rettergangens guddom; den 
der svserger falsk ved hans navn for retten, skal have 
syvhuiidrede slag med hestepisken (Vend. 4, 54 55) ; 
ti ham ma man anrabe, f0r man drikker den kop 
fuld af svovlvand og guld eller af olie og plantesafter, 
med hvilken man bevidner sin uskyld. Han er over- 
alt, han finder tyven og r0veren; ingen kan und- 
slippe ham; han kaldes hid fra alle verdenshjorner, 
nar retten er sat og forh0ret skal ga for sig. (Yasht 
12, 5 f. ; jfr. Da. til Vend. 4, 54). 

De guddomme, der her star side om side med 
Mithra, herer til en kreds af Yazatas, der ogsa ka- 
lendarisk er f0jede sammen med ham, nemlig i 
manedens tredie uge, hvis dage hedder Mithra, Sra- 
osha, Rashnu, FraA^ashi'erne, Verethraghna, Rama og 
Vata. 

Af disse kender vi Verethraghna (Vritra-drse- 
beren) tilstrsekkeligt som krigsguden med de mange 
vilde skikkelser (jfr. s. 140). Den bolde Mithra bar 
jo ogsa en side, der vender frem imod ham. Om 
Rama (med tilnavnet Hvastra) er det ikke vserd at 
bryde sit hovede formeget. Nogen positiv besked 
giver Avesta os ikke om guden, idet der i den Yasht, 
der er helliget ham (Yasht 15), indskydes en tilbe- 
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delse af vindguden Vaju, med hvilken da ogsa dyr- 
kelsen af den sidstnsevnte Yazata, Vat a, som ogsa 
betytfer vind, ma tseiikes besorget. De Iserde ord- 
tydninger, hvormed Parsiprsesterne forklarer sig 
Rama Hvastra som madens glsede, eller Dar- 
mesteters sikkerhed og foder (for kvseget), f0rer 
os maske pa vildspor. Hvad om vi antog, at de 
gamle Iranere, ligesom sa mangen indisk stamme, 
liar haft en landlig gud, der bed Rama, og at hans 
tilnavn hu-vastrem bar betegnet ham som den, der 
liar (eller giver) gode marker, altsa et sidestykke til 
hyrdeguden Mithra Vourugayoiti? 1 ) 

Nar nu vindguderne liar trsengt sig ind pa denne 
halvt forglemte og belt uforstaelige guddoms plads, 
sa heenger dette vistnok sammen med den rolle, 
vinden spiller i sjseleiies sidste historic; ti ligesom 
Hermes og Harpy erne i Grsekeiiland var sjseleforeiide 
vindguder, der river de d0ende bort fra jorden, sa- 
ledes var vin den, Vaju., ogsa en sjaelef0rer i Iran, og 
vor kombination med Fravashi'er og Sraosha hen- 
ssetter os da i sjselenes verden og f0rer os til sjsele- 
rejsen, den, der gar op mod Mithras og Rashims 
sted. Den hele gruppe bliver da vel sammenhsen- 
geiide: dels dubletter af Mithra i hans egenskab af 
dommer, kriger (og hyrde), dels de tjenende ander 
og krsefter, der skal bringe anderne op til hans h0je 
bo og stede dem for hans dom. Af denne sam- 
menstilling, der ofte findes i Yashterne (isser med 
Rashiiu og Sraosha), ma man slutte, at d 0de dom- 
mer en Mithra, sk0iit una^vnt i den yngre Avesta, 
dog horer med til demies mytologi. 

Blandt Mithras stalbr0dre er Sraosha ubetinget 
den vigtigste, og denne guddom, der endnu den dag 
idag lever i den persiske Mohammedanisme som 

a ) Jeg tror, det er professor Jacobi i Bonn, en sserlig ken- 
der af Ramasagnene. der engang har indgivet mig denne tanke. 
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englen Srosh, er snart sagt den tydeligst tegnede af 
alle Avestas Yazataer. Han ses for det f0rste som 
en prsestelig skikkelse, og hans iiavn, der betyder 
lydighed (af-^/cru h0re, lyde), passer vel dertil; 
ti ban er ikke blot den, der f0rst bar udstrakt Ba- 
resman og ofret Haoma, og som f0rst bar sunget 
Gathaer; men ban er ogsa den, der bereder offeret; 
og ligesom den iiidiske Agni er ban derved sende- 
bud mellem mennesker og guder: sraosha idha astu 
Sraosha vsere her tilstede! lyder offerrabet. Men 
Sraosha bar mange andre ting at tage vare. Han 
er en vogter eller vsegter, der pa Ashas vegne bar 
tilsyn med menneskeheden. Nar solen er gaet ned 
.(medeiis solen fornyer sig), sa vager Sraosha endnu 
og sksermer fattig mand og viv, ban, der arvagen 
beskytter Mazdas skabninger; med 10ftet vserge vog- 
ter ban den hele legemlige verden. Derfor er haneii 
og huiiden hans hellige dyr. (Bund. 19, 33). Han 
kan ikke godt sove, siden de to ander yppede kiv 
med hinanden; ti dsemonerne er stcdse pa faerde, og 
han skal holde dem i ave. Derfor, da ban bestaiidig 
er pa krigsfod, optrseder ban ogsa som kriger, og 
som en ung kriger, rapfodet og snar, ikke blot her- 
lig og vseldig som Mithra eller Verethraghna. Han 
ksemper tilvogns ligesom de ti ogsa han er en 
ridder (om hans stralende borg pa det h0je Kara 
liar vi alt h0rt); han svinger den hvasse og tunge 
strids0xe mod dsemoiiernes lansevsebiiede hsere; men 
saerligt er det Aeshma, den gamle fjende, den mest 
udholdeiide, som ban skal m0de i det sidste stseviie, 
i den frygtelige tvekaiiip, umiddelbart f0r djsevle- 
rigets fald. Og hvilket prsegtigt tag bar ban ikke i 
cleiine satan! Han driver ham sine hug i hovedet, 
sa blodet star der af, og tvinger ham ned, som stser- 
ken mand den svage. (Yasna 57 passim). 

Saledes strsekker denne guds betydning sig hele 
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yerdens!0bet igennem til den sidste, store time slar; 
mangfoldig er bans virkeii, og vistnpk er han en 
sammenstykket gudeskikkelse : Den samme, der skil- 
dres som en sa adelig ridder, optrseder andensteds 
i hundeskikkelse (Yasht 11,7); den samme, der bor 
i den stralende himmelborg og farer gennem him- 
melrummet, tilbedes i skumringen pa korsveje. Disse 
primitive trsek minder om Graekernes tidligste Her- 
mes og by der os vel ogsa den oprindelige Sraosha: 
til en sadan, natlig vejgud passer ganske den anra- 
belse, der lyder til Sraosha (i Yasht 11) til vsern, 
nar man sengstes for stride vande eller en m0rk 
og stormfuld nat, eller pa korsveje, ved folkestsevne, 
eller for de vantros angreb; mod fare pa rejse 
eller ved rettergang, mod stimandens lurende 0jne 
og den fule kvsegrovers ondskab (v. 4 5). Af denne 
skytsaiid fra en barsk nomadetid udvikler der sig 
let en vsegtergud for hele verden og en djsevlebe- 
tvingende kampgud, noget af en Heimdal og iioget 
af en Thor. Men Hermesskikkelsen laerer os tillige, 
hvor let en sadan vejgud bliver vindgud og sjsele- 
f0rer; ja maske er han det eo ipso (ogsa de indiske 
hyrders Pushan er vejgud og sjaelef0rer), og dermed 
er ogsa bestillingen som gudernes sendebud given. 
Den prsestelige Sraosha, den eneste antydning af 
guden, som er givet i Gathaerne, hvor han som alle 
guddomme halvt er et begreb, har da maske vseret 
en sserlig figur, som er smseltet sammen med den 
folkelige vandregud og har givet denne sit abstrakte 
navn. En overfl0dig parallel til Sraosha, Ormuzds 
sendebud Neriosengh (nairyosanha) , r0ber os et af 
de elementer, som den st0rre guddom er sammen- 
sat af; men det fulde indtryk af Sraoshas magt og 
vserd far vi f0rst af de senere Parsiskrifter, hvor 
man atter og atter m0der ham i bans mange hvserv 
ved menneskets d0d og sidste sksebiie. 
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Ogsa de lavere guddomme bar deres uge i 
den persiske kalender, og denne gar endogsa forud 
for den, der er beslaglagt af de nysnsevnte h0je her- 
skaber. Denne uge, hvis s0ndag er helliget Atar, 
ilden, er dermed viet elementerne og f0rer os ind i 
den naturdyrkelse, hvori det gamle hedenskab og 
den nye fromhed modes: Ilden, vandet, solen, ma- 
nen, stjseriien Sirius og tyren Geusb, der er et halvt 
kosmisk vsesen, er disse ugedages skytspatroner. 
For os er de fleste af dem gamle bekendte: Atar 
bar vi set i bans kamp med dragen Azhi Dahaka, 
Sirius eller Tishtrya i kamp med terkens daemon 
Apaosha; om tyrens kvide bar vi h0rt i Gathaerne. 
Tre stadier af den iranske religions historie erindrer 
disse tre episoder os om: den primitive ildbesvser- 
gelse af de djsevelske utysker, den zarathustriske 
hondemoral, og endelig disse senere mytisk-spekula- 
live forestillinger om stjsernernes magt over naturens 
kredskfb, der for bin tids opfattelse bar bragt en 
ligesa oph0jet regelmsessighed ind i verdensgangen, 
som Kopernikus og Kepler eller Laplace og Darwin 
for vor tids bevidsthed. Lufts0en Vburukasha, som 
genimer alle livets spirer, bliver nu ikke laenger 
noget lunefuldt vsesen, der hjselper os pa bedste 
beskub: den h0je stjserne, hvis gang man kan be- 
regne, bliver den bindende magt, pa hvilken man 
kan lide, og den vil abne s0ens kilder. Ogsa den 
hyldest, man pa dette standpunkt bringer manen 
(Yasht 7), bar det samme tilsnit af videnskabelighed 
med praktiske formal. Der er ikke den allermindste 
smule maneskinsromantik over denne hj^mne; det 
er slet ikke manens lys eller glans, det gaelder, men 
den langt vigtigere ting: at manen gemmer tyrens 
saed, og den langt forunderligere ting, som hedder 
manens tiltagen og aftagen. I manenaatter, nar dug- 
gen falder, da mserkede Iraneren dette himmelvsesens 
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frugtbarg0rende kraft og kunde forsta det gamle sagn, 
at verdenstyren, da den drsebtes, udg0d sin. seed over 
manen. Og nogen videnskabelig mening var der dog 
i bans fornemmelser af vsext og trivsel og frugtbar- 
hed, nar manen selv var i vsext (v. 4). Her sa ban 
da ogsa et sammenspil melleni manen og de andre 
gode himmellegemer : Alle tjener de til beksempelse 
af Ahriman og bans ander og planeter, men de af- 
10ser hinandeii : nar manen skinner frem , blegner 
stjjsernerne, men nar den svinder, stiger deres magt 
(v. 2). Hvad mane og stjserner udretter om natten, 
det er naturligvis so lens hvserv om dagen: den vsek- 
ker alle gode ander, den lutrer alle elementer og 
jager alle djaevle pa fltigt; men mest af alt er ner- 
ved at beundre det sk0nne venskab mellem sol og 
mane o: den faste f01g, hvormed de afl0ser hiii- 
anden. Nu h viler man trygt i videnskabens arme; 
herefter skal, salsenge jordeii star, disse ting ikke 
aflade, og djsevlene kan fa deres bekomst pa en 
hvilkensomhelst tid af d0gnet; det gar aldeles af 
sig selv. 

Imidlertid er disse sol- og manesange stserkt 
tilbagetrsedende : korte, tomme og lavede, ikke at 
ligne med Tishtryayashtens praegtige udfoldelse og 
heller intet vserd i sammenligning med de store 
hymner, som er helliget van dels guddom (Yasna 
65 og Yasht 5). 

Den mytiske urstr0m Ardvisura, der i tusinde 
mandsh0jder vselder ned mod oceaiiet fra bjserget 
Hukairya, bar vel nok sit udspring i gamle forestil- 
linger, ti en sadan paradisflod bar alle mytologier, 
som bar staet under babylonisk indflydelse; men 
fornyet liv fik denne str0m, da en fremmed kultus 
r0rte dens vande, iiemlig djTkelsen af Aiiahata eller, 
som bun nu kaldes i Avesta: Ardvi Sura Anahita 
(den helbredende, ubesmittede Ardvi). 
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Hendes ydre kan vi let blive fortrolige med, ti 
i Susa, hvor Mnemon dyrkede hende, er der fundet 
mange statuetter af hende. Navnlig er hendes barm 
meget stserkt fremhsevet, og i det arabiske ord nahid, 
en fuldmoden jomfru, liar vi da ogsa en efterklang 
af denne forestilling om gudindens kvindelige yppig- 
hed. I Yasht 5 (v. 127) fortselles det ret raffineret, 
at him skaffer sig denne figur ved at spsende mi- 
dien. Overhovedet beskrives hun her som en prseg- 
tigt udstyret dame med erenringe og halssmykke, 
klsedt i bseverskiiid eller med gylden kabe (v. 126 
29) ; huii bserer guldkrone pa hovedet med hundrede 
stjserner og skinnende straler. Den hellige barsom- 
stav bserer hun i handen. Det er tydelig nok et 
gudebillede, der her er beskrevet. 

Al denne pragt og yppighed hos Anahita er dog 
kun en iklsedning af Persernes kaere, stadige tanke: 
Frugtbarheden. Dens guddom er him ved sit element, 
som vandgudinde, savel som ved sin kultus og dens 
legeiider. Jeg vil hylde vandet, Ardvi Sura Anahita, 
den fulde str0m, den helbredeiide, den djaevlefor- 
drivende, ahuratro ; hende, der b0r anrabes og prises 
af den legemlige verden; som 0ger velsignelser, den 
fromme, som 0ger hjordene, den fromme, 0ger meii- 
neskene, 0ger besiddelser, 0ger laiidene, den fromme ! 
Som bereder alle mseiideiies seed og alle kvinders 
moderliv til f0dsel; som g0r alle kvinder Ietf0dende ; 
som giver alle kvinder rigelig og rettidig ma3lk. 
(Yasna 65, 1 2). Vande, jeg 0nsker en gunst af 
eder, en stor gunst, forund mig den : Jeg beder eder 
0111 rigdom, mangfoldig og msegtig; om et godt af- 
kom, som mange vil sere; og ingen ma tragte efter 
at 0ve void imod dem, ikke hsevne sig pa dem, ikke 
bortf0re dem. (v. 1112). 

Him tiltales altsa direkte som vandgudinde, og 
bseverskiiidet, der smykker hende, fortseller maske 
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iioget om, i hvilken dyreham hun f0rst har vseret 
tsenkt. Ogsa andre steder fremhseves b sever en 
(bawris) som flodens hellige dyr, der var skabt i 
modsaetning til den djsevel, som er i vandet (Bund. 
19). De ende!0se straffe, der rammer den, som har 
draebt en vandhund (hvormed der sikkert menes 
bseveren), tyder ogsa pa, at dette dyr liar vseret sare 
helligt. Hvad Grsekerne har set af Anahitas kul- 
tus, gar da ogsa ligefrem ud pa en floddyrkelse med 
alslags renselser og vadskninger i floden, ved hvilke 
iietop barsomgrenene (som Anahita jo holder i han- 
den) spiller en stor rolle. Men en anden, mindre 
ren Anahitadyrkelse skal if01ge Strabo have fundet 
sted i Armenien, hvor det i Akilisene var skik, at selv 
fornemme folk lod deres d0tre vie sig til gudinden 
og i lang tid forrette sk0getjeneste i helligdommen, 
hvilket dog ikke forringede deres anseelse, nar de 
senere hen skulde giftes. 

Her ligger det trsek, som efter vore almindelige 
religionsbegreber skulde d0mme Anahita til at vsere 
en semitisk gudinde (Tiele holder hendes navn for 
en fordrejelse af Ishtars tilnavn Anatu eller Anunit) ; 
Grsekerne kaldte hende snart en Artemis, snart en 
Afrodite, de navne, som de altid gjorde sig den 
orientalske gudinde begribelig, der sa at sige beher- 
skede For- og Mellemasien i oldtidens sidste arhun- 
dreder : Astarte, Mylitta, eller hvad hun nu skal kal- 
des, fruglbarheds og elskovs gudinde. I Babylon 
havde hun jo tempelprostitution, og det er vel den, 
der har forplantet sig til Armenien og derfra da til 
Persien. Rodsegte har deiine uskik iiseppe vseret der, 
ti en sadan 0dslen af livskraft pa gold prostitution 
ligger ganske udeiifor den zarathustriske religions 
principer; og hvis Tiele har ret i at Isegge hele vseg- 
ten pa, at ikke blot syge, krablinge og syndere, men 
ogsa kvinder (if01ge 5, 92) var udelukkede fra 
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o Irene lil Anahita, sa er unsegtelig seren reddet for 
Perserne pa dette punkt. Men der star rigtignok 
kun, at de ikke matte spise af offeret (franharentu), 
hvilket ikke udelukker deres nservserelse. Det er 
ogsa vanskeligt at tsenke sig, at den samnie gud- 
dom skulde have sa forskellig kultus i to nabolande. 
Det, der i hine tider udbredte sig fra land til land, 
var jo netop kultus. Ogsa den hofgunst, gudinden 
n0d, er i deiine sammenhseng betsenkelig. 

Vil man have en forestilling om, hvorledes frugt- 
barhedsgudinden former sig pa rent iranisk grund, 
believer man blot at betragte den gode, lykkebrin- 
gende Ashi Vanuhi, der hyldes i Yasht 17, og 
som blev dyrket som rigdommens gudinde. Det er 
hende, der forlener sine dyrkere med al den for- 
nemme pragt, som vi har stillet til skue i en tid- 
ligere sammeiihseng, men sp0rger man, hvad hun 
krsever af sine tilbedere, sa h0rer vi intet om ud- 
skejelser eller unatur, men kun om den sunde frugt- 
barhed, som Mazdaismen netop overalt har gjort til 
sit ideal. Ligesalidt som hun ved sin kultus vil tale 
sterile msend, taler hun skeger eller kvinder, som 
hindrer deres svangerskab, ej heller drenge eller sma- 
piger. Om de sidste fortaelles der den morsomme 
legende (v. 55 f.), at da Turanerne og de Lasagtige 
Noataras engang 10b efter Ashi, klappende i hsen- 
derne for at jage hende op, og da hun i sin vande 
skjulte sig f0rst under en oxe og senere ved at 
lisenge sig under en vsedder (ligesom Odysseus), sa 
var det de sma drenge og piger, der opdagede hende, 
og sideii da bliver de holdt ude fra hendes guds- 
tjeneste. Det er vel en storkehistorie , man har 
fortalt b0rnene, liar de ikke matte komme med til 
festen; men at udelukkelsen ogsa galdt sk0ger, det 
vidner tilstrsekkelig om, at vi beflnder os i en gan- 
ske anden sfsere end ved den armeniske Anahita- 
dyrkelse med dens babyloniske unoder. 



IN ar sammenhsengen i den persiske religion 
ikke brast under denne yppige udvsext af gudeskik- 
kelser, sa var det fordi de zarathustriske prsester, 
ved siden af denne f0jelighed mod tidernes ydre 
krav, stedse dog med skarp opmserksomhed tog vare 
pa religionens indre interesser. Den tankebygning, 
Zarathustra havde grundlagt, blev opf0rt videre, 
strsengt efter lodsiioren; principerne blev fsestnede 
og udhamrede til den storst mulige tydelighed. At 
f'0re dualismen igennem, ikke blot i dens.egen, indre 
konsekvens, men ud gennera hele tilvaerelsen ; at ud- 
dybe k!0ften og 0ge spaendingen eller at udregne 
dramaets gang og udpensle alle detailler, det blev i 
otte-ti skolastiske arhundreder den tanke-idrset, som 
var Parsiprsesterne kserest og helligst, iiidtil det endte 
i det tvaereste langhalm; og lidet lod de sig hsemme 
af den modsaetning, deres metode kaldte frem: Zer- 
vanisternes spekulative enhedsl'aere , ejheller lod de 
sig skrsemme af den karikatur, systemet aff0dte i 
Manikseernes fortvivlet krasse verdensspaltnmg. 

Vi ma ty til Bundehesh og habe, at de folk 
liar ret, som regner stedet for en Avestaoverssettelse 
for rigtig at se den geiinemtsenkte fuldstsendig- 
hed, hvormed den kirkelige teologi har sat verdens- 
dramaet op. Abeiibaringen, hedder det strax i 
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kapitel I (West's overssettelse), er beretningen om 
de to ander; en som er nafhsengig af den uendelige 
{id, ti Ormuzd og hans sfsere, bans religion og 
bans tid var og er og vil altid vsere; og Ahriman, 
som var i m0rket med bagklogskab og 0delyst, nede 

i afgrunden. Og mellem dem var der et tomt 

rum, som kaldes Vai (luften), det sted, hvor de nu 
modes. Ormuzd vidste i kraft af sin alvidenhed, at 
Ahriman var til, og at alt, hvad ban udponser, ind- 
gyder ban ondskab og begser indtil verdens ende; 
og fordi Ormuzd er den, der fuldbriiiger verdens- 
10bets afslutning med mange midler, sa frembragte 
ban ogsa andeligt de skabninger, som hertil var for- 
n0dne. Og de forblev 3000 ar i andelig tilstand, 
uden tanke eller bevsegelse, med ur0rlige legemer. 

Deii onde and blev pa grund af sin bagklogskab 
ikke Ormuzd var. Da steg ban op fra afgrunden 
og kom til lyset, som ban sa'. Ondskabsfuld og 
0delysten som ban var, styrtede ban frem for at 
tilintetg0re det aldrig antastede lys, og da ban sa', 
at dets magt var sterre end hans egen, sa flyede 
ban ned til sit dunkle m0rke og skabte mange 
djsevle og drujer. Og fordservelsens skabninger drog 
da ud til kamp. 

Da Ormuzd sa' Ahriman forny sit angreb, og da 
ban vidste, hvad kampens udfald vilde blive, gik 
ban til ham og tilb0d forlig, Ahriman skulde opgive 
sin modstand, tilbede Ormuzd og sta hans skab- 
ninger bi. Til 10n derfor skulde ban og hans un- 
dersatter fa ud0delighed. Men Ahriman, der i sin 
vankundighed mente, at Ormuzd gjorde dette tilbud 
af frygt, afviser det med ban, og Ormuzd indsa nu 
i sin alvidenhed, at ban uundgaelig matte indlade 
sig i kamp for at bevise sin overmagt over den 
onde og dermed vserge skabningerne mod at slutte 
sig til Ahriman. Derfor tilbyder hail kamp, kamp 

11 
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i 9000 ar, en tid, i hvilken han forud vidste, at 
den onde vilde blive overvundet. 

Da udsang Orniuzd trosbekendelsen Ahuna 
vairya, de 21 ord; derved forkyndte han den onde 
sin endelige sejr og den onde ands afmagt, djsevle- 
nes tilintetg0relse , opstandelsen og skabningernes 
iiforstyrrelige tilvserelse i en evig fremtid. Og den 
onde, som da begreb sin egen afmagt og djsevlenes 
fald, gik helt fra sans og samling og sank lied i det 
rugende m0rke. 

Dette tidsrum benytter Ormuzd nu til at fuld- 
bringe verdensskabelsen, forst himlen, sa vandet, sa 
jorden, sa planterne, sa dyrene og endelig menne- 
skene. (I, 28). 

Da iler djsevlene til deres fader Ahrimaii og 
s0ger at vsekke ham af hans dvale og kalde ham 
til kamp. Det lykkes f0rst dja3vlekvindeii Geh, den 
kvindelige urenheds and, den stserkeste af dsemon- 
verdenens herskerinder. Da rejser Ahriman sig til 
kamp og udgyder sin urenhed og fordservelse over 
naturen, sa at nj'ttigt og skadeligt og rent og urent 
nu er blandet i deiine. 

I ledtog med sine djsevle f6r den onde op mod 
lysene og sa' himlen; han f0rte dem didop, ilde- 
sindet som han var; han stod pa en trediedel af 
himlen og sprang som en snog ud af himlen og 
ned pa jorden. I maneden Frayardin pa dagen 
Auharmazd A 7 ed middagstid stj r rtede han frem, og 
himlen g0s for ham som faret for ulven. Han iiaede 
til vandene under jorden, og jordens midte gennem- 
trsengte han. Sa gik han 10s pa planterne, kom der- 
n^est til oxen, dernsest til Gayomard og endelig til 
ilden. Saledes fl0j han som en spyflue rundt om 
den hele skabning, og han gjorde verden sa m0rk 
ved middagstid som en bselm0rk nat. Og skadedyr 
blev spredt over jorden, bidske og giftsvangre, snoge 
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og skorpioner, fr0er og firben, ikke sameget som en 
nalespids er der, som blev fri for udyr. Rust faldt 
der pa planterne, sa at de visnede bort. Og gerrig- 
hed, kummer og smserte, suit, sygdom, lystenhed og 
dvaskhed blev udgydt over oxen og mennesket. 

Sadan er gangen i det f0rste og tredie kapitel 
af Bundehesh. At det er en digter med inferno- 
fantasi, som har skrevet det, vil man alt have for- 
nummet; og sa er scenen, hvor djsevlene vsekker 
Ahriman, og bans elskovshandel med Geh, endda et 
stykke bedre endnu. West sammenligner pa dette 
punkt forfattereii med Milton. 1 ) 

Men ikke mindre priselig er stykkets teologiske 
tankegang: pa inlet punkt vakler den i sin hold- 
ning eller lader os i forlegenhed. Sp0rgsmalet om 
de to magters oprindelse afvises lige sa strsengt som 
i Gathaerne. Derimod hsevdes det bestemt, at Ahri- 
man i enhver henseende er Ormuzd underlegen. 
Bundehesh Iserer tydeligt, at den oiide and ikke er 
alvideiide og almsegtig (I, 16), at hail er bagklog (I, 
3. 9), sa at ban ikke sa' Ormuzd, f0r ban steg op 
af afgrunden og sa' lyset (I, 9), at han er ukendt 
med fremtiden, indtil Ormuzd abenbarer ham den 
(1,19), at bans skabninger skal forga ved opstandel- 
sen (I, 7. 21), at han selv skal blive afmsegtig (I, 21, 
111,1) og oph0re at existere (1,3, XXX, 32). Intet- 
steds taenkes han at vsere pa to steder pa engang 
eller at vide, hvad der vil m0de ham uden i bans 
egen umiddelbare nservserelse. Forsavidt er bans 
inagt adskilligt ringere end den, de kristne alminde- 
ligt tillsegger djseveleii, idet denne dog tsenkes som 
en langt klogere og tilnied allestedsiiaervaerende per- 

x ) Des kendeligei'e er den afbrj r delse. som kap. II (og alle- 
rede slutningen af I) indforer, i den allertrivielleste skoliestil. 
Stykket handler om de lysvseseiier, Ormuzd skabte, og om Ahri- 
mans modskabelse det sidste ganske ude af sammenhsengen. 

11* 
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sonlighed. Pa den anden side er Ahriman island 
til at frembringe fjender og daemoner (I, 10. 24), og 
de skadelige dyr siges at vsere bans (III, 15, XIV, 30, 
XVIII, 2), i hvilken henseende ban ganske vist har 
adskillig mere magt end de kristiies djsevel, skent 
grsenserne for den sidstes sevne til at frembringe 
ondt pa ingeii made er tydeligt afstukne. 

Saledes bar West (S. B. E. V, s. LXIX) med kyn- 
dig hand tegnet billedet af Bundehesh's djsevel; og- 
sa denne forsker haevder, at den persiske dualisme 
i virkeligheden er svagere end kristendommens, idet 
den nemlig laerer det ondes endelige undergang: 
ibvertfald er det tydeligt af Bundehesh, at de 
kristne er pa usikker grund, nar de bebrejder Zara- 
thustrismen dens dualisme. Sin dualistiske karak- 
ter, tilfojer ban dog, far denne religion derved, at 
den ikke, som kristendommen, lader det ondes om- 
rade sta hen i ubestemmelig vaghed, men netop 
driver dets tanker ud i deres logiske konsekvens 
(s. LXX). Vi ser da ogsa let, at logiken bevseger sig 
ganske i den gamle Avestas and: ligesom det der 
var erkendelsen, som gjorde Orniuzd til den absolute, 
saledes er det her uvidenheden, bagklogskabeii, 
der er Ahrimans ulykke, og pa hvilken ban vil tabe 
slaget. Men en ganske snedig ordning har Bunde- 
heshteologien trufFet for at fa dramaet bedre i gang, 
idet den lader Ormuzd vinde et for spring for 
Ahriman i dyst!0bet, en fordel som ban dog ikke 
vinder ved at vaere forud for ham i existens, men ude- 
lukkende ved at vsere forud for ham i erkendelse: 
ved kundgorelsen af sin forudviden lammer han sin 
modstander for en tid og kan nu bruge dette spille- 
rum til at skabe sig medkaempere i verden og dens 
mennesker. Saledes har den zarathustriske teologi 
f0rt tanken om, at den guddommelige viden er 
magt, ud i dens yderste konsekvens, ja som ogsa 
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enkeite kristne skolastikere forklaret omnipotentia 
ved prcescientia. 

Men ogsa pa et andet punkt har denne teologi 
som vi ser det af den samme text pa sin vis 
tsenkt sagen tilbunds. Den nojes ikke med at kon- 
statere, at der er en verdenskamp ; den vil begrunde 
denne kamp, godtgere dens berettigelse. Det onde 
optrseder i verden, ikke blot, fordi det simpelthen 
er til fra evighed af (saledes taBnkte jo ogsa Gatha- 
erne), men fordi det er tilladt af Gud, og denne til- 
ladelse liar igen sin strsengt moralske begrundelse: 
Ormuzd, der i sin almagt ligesa godt kunde have 
tilintetgjort og ophsevet det onde strax ved verdens- 
tidens begyndelse, foretrsekker at lade det onde op- 
hseve sig selv; kun ved at fa lov til at lobe linen 
ud og prostituere sig kan det onde ophseves pa en 
sadan made, at det bliver indlysende for alverdeii, 
at det har tabt sin sag. Det Gode vilde med aiidre 
ord ikke va?;re sikker pa sin berettigelse, og der- 
med ikke vsere absolut hvis det onde annuleredes 
ved et magtbud; altsa: verdenskampen er en mo- 
ralsk n0dvendighed. Saledes er det vseddemal, 
den persiske gud indgar med djaevelen, af en helt 
anden karakter, men ogsa af langt vider.e rsekkende 
betydning end det, der indgas i Hjobs bog. 

Men samtidig med at den logiske konsekvens 
forer til dette snilde system, leder den rigtignok ogsa 
dualismen ud i en forhserdelse eller materialisering, 
der gar langt ud over den oprindelige laBre: nem- 
lig til Iseren om den dobbelte skabelse. Gatha- 
erne kender kun Ako Maiiiyus ondskab som en for- 
daBrvelse af den gode skabning, et fors0g pa at drsebe 
livet, og dette gentager sig da ogsa i Bundehesh's 
gode text (kap. Ill, 12 ff.). Men allerede Vendidad 
har en tj^delig beretning om, at Ahriman for liver 
god ting, Ormuzd havde skabt, prsesterede et vrseng- 
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billede eller et slet modstykke dertil, og dette gen- 
tages nu i del uendelige savel af Bundehesh som af 
den senere Parsilitteratur. 

I Vendidads f0rste kapitel, der giver en oversigt 
over verdens o: del davserende Irans lande, drives 
deiine modskabelse endogsa ud i det geografiske: 
hvert land bar sin plage, og denne bar Ahriman 
skaffet det pa halsen: Det f0rste bosted, det bedste, 
som jeg, Ahura Mazda, skabte, var Airya Vaejo ved 
den gode Daiti. Imod dette frembragte den d0ds- 
svangre Ahriman slangen Azhi og den djsevleskabte 
vinter. Det andet bosted, det bedste, som jeg skabte, 
var Sugdha (Sogdiana); derimod skabte den d0ds- 
svangre Ahriman Skaitya'en (et insekt), som bringer 
megen d0d over kva3get. Og saledes gar det nu 
bestandigt videre: mod Nisaya skabes vantroens 
synd; mod det vangrige Urva stolthedens synd; mod 
Vehrkana den usonlige synd : omgang mod naturen ; 
mod det sk0nne Harahvaiti den usonlige synd: op- 
braending af de d0de; mod Haetumant troldmaiidens 
synd, bans onde 0jne, bans farlige besvsergelser, mod 
Syvflodlandet kvindernes blodflod og utidig hede osv. 

Men som modsastningen saledes hersker i de 
enkelte lande, omspsender den ogsa hele naturen: 
Bundehesh giver os omtrent ikke andet end denne 
dualistiske naturhistorie : pa himlen har Ahriman 
skabt onde stjserner, i jorden har han r0rt de vul- 
kanske krsefter, mod de hellige, gode planter har han 
avlet ukrudt, rust og skimmel, og alskens ut0j og 
0gler, rovdyr og giftigt kryb har han som vi alt 
h0rte blandet ind i dyreverdeneii. Men f0rst og 
fremmest og dette er den oprindeligst fremsatte 
tanke, som vi allerede kender fra Yasna 30 har 
han sine skabninger i frihedens verden, blandt dem, 
der har valgt ham og fremdeles foretrsekker ham, 
djsevlene selv og de fordjsevlede mennesker. 
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Hele verden er fuld af Dever og Drujer; de 
driver deres spil i alle kroge; intet bus, intet men- 
neske er sikker for dem, og daglig ma renselser og 
ofringer, b0nner og besvsergelser fuldbyrdes for at 
holde sig dem fra livet. Al n0d og ufserd, slethed 
og synd og sksendsel bar sin djsevel: sygdom og 
d0d, vinter og hungersn0d, utugt og drukkenskab, 
hovmod bg nid, hvert onde og hver last. Disse 
mennesker, der skuede med sa fast forventning frem 
imod verdens!0bets lykkelige endemal, de bar ikke 
vaeret godtroende optimister, bar ikke habet sig bort 
fra verdens virkelighed ; de er fortrolige med livets 
rsedsler, de kender usselheden i dens fulde omfang 
og det hele synderegister. Til disse personifika- 
tioner af de enkelte verdensonder kommer endnu et 
utal af folkelige dsemoner: Yatu'erne, troldmsend, 
som ogsa forekommer i Vedaerne; de driver deres 
kunster med forvandlinger og grulige g0glespil; og 
sammeii med dem Pairika'erne, de onde feer eller 
hexe, bedre bekendt under det nypersiske navii 
Peri' er;- ogsa andre hexe, sasom Jain'erne, de grid- 
ske, der vil snyde prsesten for bans Soma og ma. 
sies bort fra drikken, nar den brygges, o. s. fr. 

Og denne djsevleverden 0ges stedse; ti alle kset- 
tere og vantro og alle grove syndere bliver allerede 
i denne verden betragtet som djsevle og efter sin 
d0d bliver den nomvendte et djsevlesp0gelse. Per- 
sernes trang til at betragte alt, hvad der er dem 
fjendtligt, som djsevelens tilbeh0r, bar efterhanden 
rekruteret det ondes haer med alle deres politiske 
fjender; i selve Avesta er det kun Turanerne, det 
gar ud over, men i de senere skrifter ma Grsekere 
og Romere, Tyrker og Arabere holde for og melde 
sig til tjeneste i Ahrimans sidste kampe. 

Saledes er det onde princip blevet til en djsevle- 
verden, dels ved den spaltning og mangfoldigg0relse, 
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som tankens udhamring matte f0re med sig, dels 
ved en synken tilbage i det primitive djsevleri, hvoraf 
Gathaernes onde and var en abstraktion. Men 
samtidig med, at disse djaevle blev flere, blev de 
ogsa stedse mere legemlige. Ogsa dette ma efter 
Iranernes egen tankegang betragtes som et tilbage- 
fald til gammelhedenske tilstaiide. Et Avestasagn 
(Vend. 19,43f., cf. Spiegel. Av. Ill, XLVII) vil vide, 
at djsevlene for Zarathustras komme gik synlige om 
pa jorden, men at de efter profetens f0dsel ikke 
mere vovede at vise sig. Den religionshistoriske 
sandhed, denne beretning indeholder, idet Gathaerne 
klart bestemmer det onde som en andelig magi, 
har den senere udvikling trodset. Selv den eneste 
egentlige djarvel ma lystre materialiseringens tyngde- 
lov og glider ned i legemligheden. Ahriman er ikke 
Isenger den luftige Akomainyu: som Zarathustras 
frister er han en lyslevende, haiidgribelig Satan, i 
Bundehesh eii 0gleskikkelse, der snart forvandler sig 
til en femtenarig elsker, snart springer som en snog 
ned fra himlen o. s. v. 

Hans djsevlehorder tsenkes snart i dyre-, snart 
i menneskeskikkelser ; de fly ver som adselfluer eller 
de styrter frem som krigere, med vaben og klaeder. 
Deres beva3gelse er pludselig styrten (Vend. 19, 1) og 
forvirret reiiden. x ) De render frem og tilbage, deres 
tanker gar hid og did; de styrter hylende afsted og 
kaster onde 0jne efter sig. (Vend. 19, 43. 45). Og 
altid er de vrsengebilleder : Avesta har et helt s'ser- 
ligt ordforrad af platte vulgserudtryk til betegnelse 
af dsemonernes legemsdele ; sa legemligt er de tsenkt, 
og sa dybt gar dualismen. Uhyre ksempeskik- 

a ) Det dsemoniske er det pludselige, siger Kierkegaard, og 
en Ballet-Mephisto bor ssette ind pa scenen med et spring 
(Begrebet Angst 136 38; for en gangs skyld finder speku- 
lationen historiens bekrseftelse). 
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kelser kan traditionen fable om: djsevlene i Mazana 
er sa store, at verdenshavet kun kan ga dem til 
midt pa benet eller op til navlen, hedder det i Sutkar 
(Da. II, 373). I disse iiordlige egne h0rer djsevlene 
overhovedet hjemme. Fra nord, fra stjsernelose 
egne, kommer Ahriman over Zarathustra (Vend. 
19, 1), og mod de kolde steder fores den onde sjsel 
efter d0den: Den tredie nat efter d0den, ved mor- 
gentid, tror den sig f0rt gennem sne og stinkende 
vinde ; den fornemmer, at der fra nordens egne blse- 
ser den en stinkende luft imode (Yasht 22, 25. 11.) 
Der er ogsa et sted dernede, hvor djsevlen bor 
(Vend. 4, 50), pinestedet, hvor man falder ned fra 
Cinvatbroen, om man ikke kan passere den. Der 
i afgrunden var jo ogsa, efter Buiidehesh I, 0gle- 
jaetten Ahrimans oprindelige sted. Hvor det end 
findes, kaldes djsevlestedet iiu markets rige, Vend. 
5, 62: Han skal ga til de ondes m0rkerige, det 
m0rkerundne m0rke 



Vil vi nu betragte denne djsevleverden, ikke 
efter dens sted og skikkelser, men efter dens virke- 
felt og virkemade, sa samler dette sig forholdsvis 
let for 0jet; man vil hurtigt se, at det, de onde 
stiler efter i natur og menneskeverdeii, er ufrugt- 
barhed, sygdom og d0d, og vilde man sp0rge 
Iraneren, hvad der er det fselles for disse tilstande, 
sa vilde lian uden t0ven svare: det er urenhedeii; 
men ban, vilde skyn.de sig at forklare, at disse 
tilstande, sk0nt de lyder legemlige, dog ogsa liar 
en andelig side og en andelig sammenhseng; ellers 
vilde den renhed, ban ssetter op mod djsevlenes 
samlede vsesen, kun med f0je ret kendes som en 
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guddommelig magt, som den himmelske Asha va- 
hista. 

Af alle disse rsedsler var goldheden vel den, 
der gik Iraneren nsermest pa livet. Hans hjemstavns 
barske natur gemmer frugtbarheden dybt i sit sk0d, 
men den ma tinges og tvinges frem. Der er ti 
maiieder vi liter og to maneder sommer (sk0iit der 
b0r vsere syv maneder sommer og fern maneder 
vinter), liedder det om profetens f0deland (Vend.. I), 
og i disse maneder er vandet koldt og jorden kold, 
og det er koldt for planterne. Og ser man bort 
fra denne eiikelte proA<ins, frembyder bade jordbund 
og klima sa store vanskeligheder i Persien, at man 
ikke kaii fortsenke menneskene i at tro, at der er 
dsemoner pa spil. Ti sommeren er ikke mindre 
gram end vinteren: brsendende hede, der afsvider 
gr0nsvseret og udt0rrer vandl0bene, plager menne- 
sker bg dyr med ut0j og sygdomme, truer med mis- 
vsext og hungersn0d. Dette arlige s0rgespil er djse- 
velens f0rste bedrift: da Ahriman overfaldt Asha's 
skabning, da lagde Vohu Mano og ilden sig imellem ; 
og de overvseldede den bedrageriske Alirimans fjend- 
skab, sa at vandet ikke blev staende i sit 10b eller 
planterne i deres vsext; men pa engang 10b vandeiie 
frem,, de sare gode, og planterne sk0d op. (Yasht 
13, 77 f.) 

Stjaernen Tishtryas kamp med t0rkedaBmonen 
Apaosha er senere det staende udtryk for denne na- 
turens traedskhed. Dr. Andreas, der mener, at vi 
laeser de avestiske bogstaver gait, holder for, at 
uty^kets navn er apa-vrtra, hvilket kan tjene til yder- 
ligere bestyrkelse af de ord, der faldt i f0rste del 
(s. 121) om, at vi her havde den faktiske parallel 
til Indernes Vritramyte. t)og var vilkarene ikke de 
samme for, Paiidjabs og Hindostans Ariere og for 
deres nordligere frsender. I troperne er memiesket 
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belt i naturens hand: ban over0ses med dens vel- 
gerninger eller de unddrages ham ganske; han va3n- 
ner sig til at tage af denne hand eller at b0je sig 
under dens knugen; der er intet at stille op; bans 
religion bliver passiv, kultisk, magisk. Men den, 
der i det koldt tempererede jordbselte vilde tage alt 
som gave og kun tvinge naturen med trolddom, vilde 
snart ga til grunde. Han Iserer siiart hvis han 
overhovedet kan Isere noget at tage alt som en 
opgave, og den djsevelske modstand, naturen byder, 
bliver den driftige mand til spore for bans energi. 
Bade vinterens og sommerens skade kan b0des med 
bans hsenders kraft, og trivsel kan gro frem af bans 
sved. Det er denne bevidsthed, som bar gjort Per- 
seren til hvad han er; at han sa' ufrugtbarheden 
som en djsevelj der kan betvinges, og ikke som en 
sksebne, der ikke er til at afvende, det bar kaldt 
bam til arbejde, og det bar lagt grunden til bans 
etik. Ti hvad var vel den store begrundelse for den 
landbomoral, som Gathaerne opstiller og som Ven- 
didad unisont forkynder, andet end det, der ligger 
i selve ordet vendidad, givet mod djsevlene? Det 
religiest fortjenstlige ved agerbrug og kvsegr0gt, som 
vel enhver bonde bar en vis fornemmelse af, bliver 
derved en grundtanke, og vi skal se, hvordan bade 
kultur og etik voxer op deraf. 

Om sygdom kan Vendidad (kap. 22) berette, 
at Ahriman havde skabt 99999 slags sot og sygdom 
og udbredt dem over jorden. En gammel, venlig 
Asuragud med det gode navn Aryaman (den sedelt- 
sindede), hvem ogsa Inderne bar regnet blandt 
deres guder, ma denne gang trsede til og hjselpe 
Ahura Mazda af med al denne pestilens. Lette 
heste og h0jpuklede kameler, lydefri 0xne og alskens 
smakvseg skal blive bans 10n fra Ahura Mazda, om 
han kan skaffe jorden fri derfor; og til 10n skal 
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haii velsignes af Mazda med det ord, der Iseger alt, 
hvad der sygner, og g0r den syge mand karsk ^ r - 
det sidste en vr0vlagtig tilf0jelse, der viser, hvordan 
man i det prsestelige vserksted liar baret sig ad med 
at flikke monoteisnieii sammen, nar den undertiden 
gik altfor tydeligt itu. 

Sa drager Airyaraan ud, styrket med mange 
hestes og kamelers og oxers kraft, og han hsever 
tryllestaven og drager de besvsergeiide furer, og sa 
maner han alle sygedjaevlene ned, bade Ishire og 
Aghuire og Agra og Ughra, og sygdom og d0d og 
smserte og feber og darlighed og raddenskab og 
smitte, som Ahriman bar skabt imod de d0deliges 
legemer. 

Hvor stserkt den legemlige sundhed liar ligget 
Iraneren pa sinde, ser man ogsa af den omstsendig- 
hed, at han langt tydeligere end hans fsetter Inderen 
mindes deres faelles, mytiske urfader Thrita som 
menneskehedens f0rste Isege. Et helt kapitel i Ven- 
didad (kap. 20) beretter om, hvorledes denne expe- 
derede sygdomniene ud af verden og det ikke pa 
Airyamans plumpe tryllevis; men i stil med den 
senere Persertids virkelige Isegekunst som en kyn- 
dig kirurg, hvem Xathra Vairya, metallernes genius, 
rakte et redskab, der virker bedre end tryllestaven: 
kniven. Ogsa her fortselles det, at sygdommene - 
der naBvnes en del, og kommentaren kender flere 
stammer fra Ahrimaii; og i besvsergelserne, der naev- 
nes i den samme fargard, skifter sygdom, smerte 
og d0d med djseYlebetegnelsen Druj og med iiav- 
nene pa troldmaend og hexe som objekter for ma- 
ningen. 

Nu er det at mserke, at sygdom i Avesta ikke 
alene er legemets ukarskhed, men at den ogsa har 
en andelig, ja etisk side. Dette ses for det f0rste 
af den sammenhseng mellem S3'gdom og synd, der 
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ni0der os i Avesta ganske som vi finder den andet- 
steds i oldtiden, f. ex. hos Joderne. Som ved den 
blindf0dte og den vserkbrudne i evaiigelierne, menes 
det.i Vend. 9, 51, at synden avler sygdom. Hvem 
er det, Ahura Mazda! som vil tage fylde og vsext 
fra verden og bringer sygdom og d0d derind? 
Det er den ugudelige Ashemaogha (en syiider af den 
vserste slags), som her i den legemlige verdeii vil 
rense det urene uden at kende forskrifterne for ren- 
selsen efter Mazdas lov. 

Tillige er sygdom syndens straf. Verethraghna, 
sejrens gud, gar omkring og monstrer msendeiies 
rsekker sammen med Mithra og Rashnu (Mithras 
domsfselle) og sp0rger: Hvo sviger Mithra? Hvo 
bryder ed mod Rashnu? Hvem skal jeg i min magt 
sla med sygdom og d0d? (Yasht 10, 107). 

Men sammenhsengen mellem legemets sygdom 
og andens elendighed er ikke blot denne kausale. 
Der skimtes igennem Avestas betragtning en iden- 
titet imellem de to, ved hvilken alle andelige onder, 
den hele verdens jammer, i grunden kommer ind 
under synspunktet sygdom. 

Dette er ikke sa let at bevise med et enkelt 
sted, men det fremgar af hele Avesta. Der er nsesten 
ikke en gud, som ikke har prsedikatet baeshazya, den 
laegende. F0rst og fremmest Ahura Mazda selv, der 
i den f0rste Yasht gentagende far denne betegnelse 
(v. 8. 12); men Ardvi og Ashi og Mithra og Vere- 
thraghna og Srabsha og Rama Hvastra og hvad de 
alle hedder alle er de baeshazya. Den sidste siger 
endog: Dersom du bringer mig dyrkelse, sa skal 
jeg sige dig et glimrende Isegemiddel, som kommer 
fra Mazda, at den d0dssvangre Anra Mainyu ikke 
skal overfalde dig og heller ikke trolde eller trold- 
dom eller dja3vle eller mennesker (Yasht 15, 56). 
Her star altsa en Isegedom som universalmiddel mod 
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alt det onde; og pa lignende made star laegedom 
ofte nsevnet, hvor der er tale om gudernes frelsende 
magt, om memieskets frelse. 

Navnlig ses det af den Isegende kraft, der til- 
Isegges Somadrikken, Haoma. Om denne hedder 
det ideligt, at den er Isegemidlet mod det ahri- 
manske onde, at den giver mennesket dets sundhed 
tilbage. Med et forsvinder det (af Ahriman) for- 
voldte fra dette hns, hvor man bestandig frembserer, 
hvor man bestandig lovsynger Haoma den Isegende. 
Kendt er den sundhed (dasvare), som Haoma briiiger 
(Yasna 10,7). Og (v. 9): O Haoma! giv mig af de 
Isegemidler, hvormed du Ia3ger, af de sejrsmidler, 
hvormed du er sejrrig! V. 12: I dig er laegekrsef- 
ter efter Vohu Manos lov og der sluttes v. 18: disse 
er dine hymner, helbredende, sejrrige, Ia3gende. l ~) 

Beviset er ikke udtommende, men nsermer sig 
dog til en godtgorelse af den formodning, man be- 
standig ma nsere under Isesningen af Avesta, at syn- 
dens, at det ondes vsesen er sygdom, og at 
frelsen er en helbredelse af denne sygdom, en 
restitution af den ved djsevleva3senet destruerede 
natur. Hertil svarer ogsa det navii, der gives den 
forventede fuldkommenhed, den, der bestandig ssettes 
ved siden af ud0deligheden, nemlig haurvatat, hvem 
vi keiider som Amesha spenta. Den fuldkommen- 
hed, Haurvatat udtrykker, rummer ikke blot det i 
etisk forstand fuldendte, men skal ofte vsere beteg- 
nelsen for det velbeholdne, det sunde, det frelste. 
Som sundhed har Darmesteter ogsa opfattet Haur- 
vatat, nar han giver sit skrift om de to tvillingengle 
det motto: y>pour resister a maladie et mort, et ord, 
der er taget fra Vend. 20, 13. ; 

l ) Senere, da Haoma udelukkende blev sakramente bl. a. 
dadssakramente, heldtes den i 0ret pa kommunikanten, hvilket 
i oldtiden var en yndet anbringelse af medikamenter. 
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D0den er djsevlenes egentlige element. Ahri- 
mans tilnavn pourumahrko den d0dssvangre 
erindrer stedse derom. Dog er det kun de retfser- 
diges d0d, ban bar. interesse af: ikke menneskever- 
denens, men kun Mazdarigets 0delseggelse er nans 
id; derfor p0nser han stedse pa at volde de troende 
d0den, og liar det er lykkedes ham, sender han flux 
en Druj afsted for at tage den d0de krop i besid- 
delse soni et bytte der tilfalder ham og bans rige. 
Jo frommere den afd0de bar vseret, destq storre er 
djsevlenes triumf. Men nar en af deres Egne d0r, 
sa jamrer og klager de over, hvad Ahrimans rige 
liar mistet; de forlader hurtigt den tabte ven; med 
ham er der ikke mere at g0re. Derfor kan den 
troende ' rolig ber0re et ahrimansk lig eller adsel; 
dr findes ingen djaevle, er ingen besmittelse at 
frygte. Dette fremgar af det idelig gentagne mazda- 
yasnya, mazdatilbedende, som lyder ved omtaleii 
af de mennesker og dyr, hvis lig skal reuses og 
undgas; men sserlig udvikles forholdet med udf0r- 
lighed i Vend. 5, 35 f. : Legemverdenes skaber, ret- 
fserdige! Nar (den d0de) er et fordserveligt tobenet 
uhyre, en uretfserdig d0dssynder, hvad af den hel- 
lige ands skabninger besmitter ban da? S\ 7 arede 
Ahura Mazda: Sameget som. en fr0, der er d0d 
ifjor, og hvis gift er t0rret ud. Nar han er levende 
Spitama Zarathustra, sa besmitter en sadan d0ds- 
synder den hellige ands skabning; nar ban er i live, 
da slar han vandet og slukker ilden og bortf0rer 
koen og slar den troende mand banesar; men ikke 
sa, nar han er d0d. Og til de andre ulykker, der 
nsevnes, som han kan volde , sa Isenge han lever, 
f0jes det gentagende til: men ikke sa, nar han er 
d0d. 

Denne forbindelse mellem d0d og djsevel bar 

for det f0rste omgivet ethvert d0dsfald i nienig- 
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heden med en raekke af omstsendelige forholdsregler, 
som bedst vil kunne ses i deres sammenhasng med 
de kirkelige skikke og forestillinger, der bar dannet 
sig om d0den; men pa et langt storre og mere gen- 
nemtrsengende omrade mserker vi djaevlenes d0d- 
bringende magt. Ti ligesom ufrugtbarheden er en 
naturens d0d, og sygdom en delvis afdoen af livets 
krsefter, saledes er den d0dssvangre Ahriman pa 
fserde overall , hvor den hellige renhed svigter pa 
jorden: i uren heden (akhti, besmittelse, ayaozhdi, 
det liturgisk urene) bar djsevlene deres egentlige 
element. Den er djsevlebegrebet, ligesom asha, ren- 
heden, er det guddommeliges egentlige kategori. 

Intet arisk folk skselner sa stserkt og sa ideligt 
mellem rent og urent som Iranerne. Man tror sig 
hensat i en semitisk verden, bos J0der eller Mohame- 
danere, ved denne dybe afsky og idelige sengstelig- 
bed for, hvad der er ikke kosher, og en sammen- 
ligning mellem Vendidad og Moselov bringer mange 
vigtige sp0rgsmal pa bane. Ti Vendidad, Avestas lov- 
bog, er en bog om renselser; i uoph0rlig gentagelse 
lyder Zarathustras sporgsmal til Ahura Mazda: Nar 
en mand bar besmittet sig med det eller det, hyad 
straf skal ban lide, hvorledes skal ban renses? Sa 
kommer svaret om soning og renselser, enstonige 
bestemmelser om slagene med hestepisken og om 
de rituelle handlinger med vand og ild og gomez 
(oxeurin), om flytninger og fjernelser omstaende- 
ligt og trsettende. 

Urenheden i Avesta straekker sig ikke ind i 
menneskeiies nseringsmidler saledes som hos Semi- 
terne. Ti alle disse ting er skabte af Mazda, ele- 
menterne er hellige, og hvad der umiddelbart frem- 
gar af dem, h0rer ogsa bans rige til. Intet, som 
jeg bar skabt i verden, kan skade et menneske, 
siger Ormuzd (se Da. eng.Vend. s. 51, n.). Salidt 
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er der tale om urene spiser, at tvaertimod en spise 
eller drikke kan blive forbudt, fordi den er for ren 
for det urene menneske, som nar det i Vend. 7, 70 
kun under visse forbehold tillades en barselkvinde 
at drikke vand. 

I0vrig er urenhederne her i mangfoldige tilfselde 
de samme som i alle aiidre kulturer, der endnu har 
bevaret noget af den primitive karakter. Urene bli- 
ver msend og kvinder ved deres k0nslige udt0mmel- 
ser for kvindeii er reiiselsesritualet'yderst besvser- 
ligt ; ogsa den hele barseltid er fuld af forskrifter; 
og disse er ret karakteristiske for Avesta. 

Ti kvinden skal, nar hun har f0dt, holdes sa 
fjernt som muligt fra alle elementer: pa en plads, 
som er ren og t0r altsa vandfri , hvor kvseg 
og hj order og de troende fserdes sa lidt som muligt, 
30 skridt fra vandet, og 20 skridt fra ilden, der skal 
der rsekkes hende f0de og klseder. Dette efter Vend. 
5, 45 f., hvor der ganske vist er tale om en kvinde, 
der har f0dt et d0dt barn ; Darmesteter har dog vist- 
nok ret i at formode (eng. Vend. XCIII), at disse 
skikke har gaeldt for alle tilfselde; sserlig for mis- 
f0dselen bliver da kun den ubehagelige drik: oxe- 
urin blandet med aske, hvormed disse gravsteder i 
hendes moderliv overgydes. Ti oxeurin rensede 
saerligt for d0dens besmittelse. I0vrig er hendes 
spise kogt maslk og br0d, ogsa kogt k0d og vin; 
men intet vand, uden hvis hun far feber, og sa skal 
der mange formularer til. for at det ikke skal blive 
syndigt. Tilsidst efter tre dages for!0b skal hun 
med grumme stor omstsendelighed vaske sit legeme 
og sine kinder i gomez og vand, og sa er hun ende- 
lig ren. 

Ogsa den menstruerende kvinde anbringes i en 
sadan indhegning og behandles sa vidt som muligt 
pa frastand. Fjsernelse fra elementerne og i det 

12 
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hele fra Mazdas skabninger er her drevet endnu 
videre: del fremhseves, at alt tree skal ryddes bort 
fra hendes indespserringssted, og at dets hegn skal 
vsere sa h0jt, at ikke engang hendes blik kan falde 
pa ilden; hendes f0de skal rsekkes hende pa tre 
skridts afstand i en skal af bly e. L, ti de sedle me- 
taller ma ikke besmittes af hende, og lerskaler kan 
ikke renses. (Vend. 16.) 

Enhedspunktet for disse forskellige former af 
urenhed er, at alt, hvad der som ubrugeligt udson- 
dres fra eller pa anden made forlader menneskets 
organisme, er urent og g0r mennesket urent. Dette 
oplyses isser af det mserkelige kapitel om har og 
negle. (Vend. 17). At klippe disse medferer stort 
besvser, ti det afklippede ma fjaernes med stor omhu. 
Og da, nar du, o Zarathustra! i denne legemverden 
ksemmer har eller klipper har eller skserer negle, sa 
skal du bagefter bsere det bort, 10 skridt fra troeiide 
msend, 20 skridt fra ilden, 50 skridt fra vandet, 50 
skridt fra baresmanknippet. Og der skal du grave 
et hul, 10 flngre dybt, Irvis jorden er hard, 12 fingre 
dybt, hvis den er 10s; og da skal du udsige disse 
stserke ord: Af dette, o Asha! skal Mazda lade urter 
gro op! Og med en kniv skal du da drage en fure 
omkrmg (bullet); 3 gange, 6 gauge, 9 gange (v. 4 6) 
og endnu andre ceremonier ved det samme ka- 
pitel at befale. 

Ogsa menneskets ud an ding er uren; derfor 
ma praesten altid ved ofringen bsere et mundbind, 
paitidana, at bans urene ande ikke skal besmitte 
den hellige ild. 

Skal vi forsta disse mserkeligheder, ma vi erindre, 
at det er modssetningen mellem liv og d0d, vi be- 
vseger os i i Avesta; og denne altbeherskende kon- 
trast afgiver inddelingsgrunden for bestemmelserne 
rent og urent. Alt, hvorfra liv er fjsernet, tilh0rer 
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doden og styrker dodens magt; derfor afskys det og 
beksempes som urent, og derfor bliver alt, hvorved 
det hsefter, gjort urent deraf. Og atter: D0dens magt 
er djsevelens. Alt hvad der d0r bort fra den troende, 
tilfalder djsevelen, tilegnes af djrevlen, bessettes af 
djsevle. Altsa: Urenheds arsag er d0den, dens 
vsesen er dja3vlebessettelse ; eller maske hellere: 
urenhed er besaettelse, forarsaget af d0d. Renselsen 
er tilbageerobring til livet, fordrivelse af djsevle, ex- 
orcisme. 

Dette synspunkt er'ikke ukendt i andre religio- 
ner, men Avesta bar i kraft af sit saeregne grund- 
syn drevet det frem og sat det pa spidsen som ingen 
anden. Utallige er de exempler, Vendidad viser os 
pa dette. Ret oplysende er den medfart, den men- 
struerende kvinde ma lide. Ti ikke blot at bun 
fjsernes sa langt som mulig fra den ahuriske verden, 
men bun saBttes ogsa pa meget strseng diset, yezi noit 
ndirika nluruidhyat for at kvinden ikke skal 
komme til krsefter, hvad Darmesteter rigtig udlseg- 
germed ordene: as the fiend is in her, any strength 
she may gain accrues to Ahriman. Hun h0rer 
djaevleriget til salsenge, og det er djsevelen i hende, 
der skal suites. (Vend. 16, 7). Denne urenhed bar 
endogsa, hvad vi allerede liar na3Viit, sin sserlige 
Druj, djsevlekviiiden Geh eller Jahi, Ahrimans favo- 
rit og en af bans virksomste tjenerinder. 

Den, der bar r0rt ved et lig eller en d0d bund, 
er uren. Hvorledes skal ban nu reuses? Han skal 
som ssedvanlig grave huller i jorden og vaske sig 
med gomez og vand, og nar ban da bar fact tvsettet 
sine hsender, sa begynder.den egentlige uddrivelse. 

O legemverdenens skaber, retfserdige! Nar 
de gode vande na'r bans isse, hvor 10ber sa d0ds- 
djsevlen hen? Da svarede Ahura Mazda: Sa 10ber 
den forlsends lied mellem 0jenbrynene. Og nar 

12* 
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vandet na'r 0jenbrynene? Sa 10ber den bagom til 
nakken. Og sadan ma den arme djsevel nu jage 
omkring i den besatte krop : fra nakken til kinderne ; 
og sa ud pa det h0jre 0re og sa ud pa det venstre 
0re, sa ned pa skuldrene og langs med armene, og 
op pa brystet og bagom ryggen og saledes 
bliver det ved 30 vers igennem; tilsidst skal man 
10fte sig pa taeerne og stsenke hsele og fodsaler; sa 
10ber den ud. i tseerne, f0rst pa h0jre fod og sa pa 
venstre fod, og nar man sa endelig star pa hselene og 
sta3nker de venstre tseer, sa styrter Drujen ud i en 
helvedes fart, som en plettet flue, med knseene fremad 
og halen bagud, som et af de vsemmeligste dyr. 
(Vend. 8, 3571). 



IVlod denne koalition af goldhed og urenhed, 
d0d og djsevel ma Mazdadyrkeren ruste sig til strid, 
og vabnene, ban uafladelig ma bruge, er ikke blot 
en msengde renselser, observanser og soninger, sa- 
ledes som vi just bar set et 10jerligt exempel derpa, 
men ogsa sserdeles fornuftige foranstaltninger: ban 
hsever sig gennem denne kamp til et virkeligt kul- 
turarbejde, og en fuldbevidst ssedelighed af strsenge 
principer og med andelig holdning ssetter kronen pa 
bans kamp. 

Det levendes fremme, gudernes 10sen, er ogsa 
menneskenes opgave; men ved forste betragtning 
tager deres arbejde sig rigtignok noget anderledes 
ud; man mserker overalt, at de vil fjserne urenhed, 
men ser kun lidet til, hvordan de derved kan vinde 
livet. Kun nar man ved, at urenhed er voldet af 
d0d, og d0den af djsevelen, kun da forstar man sam- 
menhsengen og ser livsviljen r0re sig selv i de tabe- 
ligheder, hvormed de plager livet af sig selv og an- 
dre. F0rst og fremmest gselder det om at vserne det 
reneste af alt pa jordeii: de hellige elementer, fra 
d0d og djaevlebessettelse. Men her rejste sig strax 
et drillende, praktisk sp0rgsmal: Hvad skal vi g0re 
med vore d0de? Bra3nder Ad dem, besmitter vi ilden, 
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jorder vi dem, kraenker vi jorden; i vandet kan vi 
da heller ikke kaste dem. Perserne valgte da den 
sidste udvej: at anbringe dem i luften, eller rettere 
at overlade dem til noget, der i forvejen var urent: 
de adselsedende fugle og dyr. 

Hvor ivrigt man i denne sammenhaeng er betsenkt 
pa at holde ilden ubesmittet, maerker vi strax af de 
overordentlig strsenge forholdsregler, der trseffe's mod 

a 

ligbrsending, f. ex. Vend. 8,73 f.: Andeverdenens ska- 
ber, Hellige! Nar Mazdadyrkerne pa deres gang, i 
deres 10b eller under deres k0rsel eller ridt stoder 
pa et ligbal, pa hvilket en d0d bliver stegt eller 
braendt, hvad skal de sa g0re? Ahura Mazda sva- 
rede: De skal sla den mand ihjel, som braender 
liget, de skal bsere balet og dets underlag bort. Og 
nu gaelder det at rense (ikke at slukke) den stak- 
kels besmittede ild, og det sker ved en fremgangs- 
made, ikke mindre sindrig og ikke mindre udhol- 
dende end den, hvorved man fremstiller indpod- 
ningsvaedsker i et moderne laboratorium. Man tager 
nyt og rent, heist liturgisk renset brsendsel og tsen- 
der det ved den besmittede ild, hvorpa man an- 
bringer denne sidste saledes, at den ma ga ud. Ved 
den nye ild antsender man atter nyt, rent brsendsel 
og lader derpa ogsa den ga ud ; og saledes bliver man 
ni gange ved, indtil man har faet en ild, hvori be- 
smittelsen er sa ringe, at den ikke kan g0re nogen 
skade. 

At det med denne videnskabelige omhu for ilden 
kan blive et meget slemt tilfselde, nar k0dgrydeii 
koger over, vil man let kunne regne ud; men altfor 
sindrig en kasuistik bliver det dog, nar Vendidad 
(5, 1 f.) retter f01gende sp0rgsmal til Ahura Mazda: 
Nar en fugl har spist af et adsel og derefter sastter 
sig pa et trae og gylper noget af det spiste over trseet, 
og dette nu faeldes og bruges til braendsel er ilden 
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da besmittet? Heldigvis mener guden da selv, at 
tilfseldet er noget for indviklet til at komme i be- 
tragtning. Ja ilden ma end ikke vsere i bus med 
den d0de; nar en troende har udandet, skynder man 
sig at bsere ilden bort, og maden koges i det Me, 
indtil den fulde reiiselse af huset har fundet sted, 
og alt, hvad der minder om d0den, er desinficeret 
bort. 

Eh 7 ad der i0wigt sker med liget, nar det skal 
stedes til hvile, er alt beregnet pa at holde elemen- 
terne ubesmittede. Ogsa vandet ma man vserne mod 
ber0ring med den d0de; for regn og sue ma liget 
vogtes n0je, og har det regnet sa stserkt, at der har 
samlet sig meget vand pa gravstedet, sa ma ligfser- 
den opssettes, til det er t0rt igen. Er regnen slet 
ikke til at undga, ma man skynde sig afsted med 
liget, og meget er der at tage vare, fordi det hellige 
vand har ber0rt den d0de (Vend. 8, 4 f.). Ogsa det 
vand, som findes i trse, glemmer man ikke i sin 
forsigtighed. Et lig ma ikke Isegges 'pa trse; dets 
bare ma vsere af jsern; og nodes man til at stille 
det hen pa en trsebrik, indtil det kan bseres bort, 
sa dsekkes denne med smasten, at traeet ej skal tage 
skade. 

Den ssere udvej, Perserne fandt for ikke at Isegge 
liget i jorden: luftfsestelsen om man t0r danne et 
sadant ord , er ikke noget improviseret pafund, 
blot dikteret af de religiose forudssetninger. Skikken 
er brugt adskillige steder, blandt vilde stammer, hvor 
der da iovrigt hyppigt sigtes pa en Iuftt0rring af 
ligene, en slags mumiekonservering. Og hvad sser- 
ligt Iranerne angar, da beretter Herodot, at denne 
ligfaerd var en me disk skik, idet man i de seldste 
tider sandsynligvis blot har bragt de d0de op pa 
toppen af bjsergene, langt bort, hvor der er mange 
rovdyr og fugle, en fremfserd, som Vendidad 
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endnu i n0dsfald anbefaler (6, 45) 1 ). At ikke alle 
Iranere liar baret sig ad pa samme made, ser vi for 
det f0rste af kongegravene i Persepolis, der vidner 
om, at Perserne oprindelig har brugt klippegrave 
som alle andre osterlsendere ; og ret drilagtigt rober 
adskillige af de ord, som Avesta bruger om d0den 
og hvad dertil borer, at man bar kendt noget mere 
til ligbranding i aeldre tid, end man gerne vilde 
indr0mme. Saledes er det ikke sja3ldent at kalde 
d0den for aoshanh (-\i ush), hvilket egentlig betyder 
brsending (combustio), ja selve det tarn, man rejste 
for derpa at udssette ligene, bserer et meget fortra3de- 
ligt navn, nemlig dahma af -^ dah, bra3nde, altsa 
brandstedet, balet. Nar der ivres sa stserkt imod 
ligbrsending, og det er noget, man kan risikere at 
st0de pa, nar man gar eller 10ber eller rider eller 
k0rer, sa ma det vsere noget, Zarathustrierne har 
haft i deres nserhed, og den ortodoxe ligfserd har 
altsa haft adskillige modstandere at overvinde, f0r 
den trsengte igennem; den har, som vi ser, forfulgt 
sin sejr med den yderste konsekvens kun de 
sproglige efterklange er i deres uanselighed sluppet 
for tiltale. 

Selve Dakhma'en, stilhedens tarn, eller ben- 
stedet (astudan, hzv.), saledes som det star endnu i 
de parsiske egne i Persien og Indien, med sin lave 
bredbugede rundmur, 0de og stinkende, omsvsermet 
og besudlet af gribbe, (efter folketroen ogsa af 
djsevle), pestsvangre og gyselige (Vend. 7, 58), er et 
sserdeles kunstigt apparat, belt igennem beregnet pa 
at holde d0den borte fra element erne. Allerede 
i den indre konstruktion har man symboliseret 
denne afstand ved at omvinde t0mmerv3erkets grund- 

x ) Ogsa Tibetanerne har fjaernet ligene pa denne made (se 
Bahnson : Ethnogr. II, 593). Det kunde bekrsefte de Harlez's for- 
modning, at Iranerne har staet under indflydelse nordfra. 
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pgele med en snor af guld eller bomuld, der billed- 
licrt skal betegne, at det hele tarn slet ikke star 
pa og altsa ikke besmitter den hellige jord. 
Ogsa vandets helligdom ma sksermes mod besmit- 
telsen ; derfor er taget skrat, at fugtigheden kan 10be 
af, og mange r0r og ledninger f0rer vandet bort, ned 
i underjordiske br0nde, der er anlagt med megen 
omtanke. 

Pa det flade tag, der skraner mod midten ned 
mod en rummelig t0rbr0nd, som danner bygningens 
indre, Isegges ligene hen i koncentriske rsekker, lig 
af mennesker og hunde i vserdig forening; n0gent 
ma menneskeliget vsere, ubeskyttet mod luftens op- 
losning, mod gribbe, hunde og schakaler. Og nar kun 
de afsedte knogler er tilbage, kastes de gennem tag- 
hullet ned i den store knoglebr0iid. De stakkels 
fyre, som ma udf0re dette arbejde, regnes for urene 
og holdes ude fra menneskenes selskab. Efter et 
vist aremal skal Dakhma'en rives ned, et arbejde, 
der i Avesta skildres som sserlig fortjenstligt (Vend. 
7, 51 f.). Det synes dog, som om Perserne ikke har 
sk0ttet videre om denne fortjeneste, men holdt sig 
mere til besparelsen, som fulgte med brugen af de 
gamle Dakhma'er; ti nedrivningen h0rte i tidernes 
10b fuldstsendigt op. 

Sa mange omstsendigheder knytter sig til meii- 
neskets d0d ; end talrigere er imidlertid de forholds- 
regler, man ma anvende overalt, hvor nian st0der 
pa rester af d0de dyr. Nar en Mazdatroende fin- 
der et adsel i vandet, sa skal han tage sko og klse- 
der af og kaBkt ga ud i str0mmen og tage den d0de 
krop op; og er den sa radden, at den gar istykker, 
skal han se at sanke stumperne op; derved vil han 
erh verve sig megen fortjeneste. Salaenge dette ikke 
er gjort, skal vandet betragtes som urent og udrik- 
keligt. Det besmittede skal sa godt som muligt ledes 
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bort, og f0rst senere bliver vandet brugbart (Vend. 
6, 26 f. 34). Pa lignende made ma mselkens ren- 
hed varetages. Har en ko spist (grses, som er ber0rt 
af et) lig eller adsel, er den uren i et ar og dens 
maelk udrikkelig. Ejheller ma man spise korn, 
som er adselsmittet, f0r det er spredt, t0rret og vad- 
sket (Vend. 7, 3335). 

Jorden selv er det naturligvis vanskeligere at 
holde ren fra d0dens urenhed; men man g0r sit 
bedste. Et belt ar ma den mark, hvorpa et lig eller 
en d0d hund er fundet, ligge brak, og nar nogen 
med forsset henkaster noget sadant pa marken, sa 
er der usigelige kvaler at udsta, f0r han far sonet 
den forbrydelse. Af samme grand skal lerkar, 
som bar rummet noget d0dt, reuses adskillige garige; 
ikke fuldt sa gait er det med metalkar, fordi de op- 
suger det mindre. Og da nu alle menneskets se- 
kreter og udt0mmelser betragtes som noget d0dt, sa 
ma ting, der ber0res af disse, underlaBgges renselser 
efter akkurat samme princip, som den f01elige ber0- 
ring med den djsevelske d0d. Vi kender den persiske 
tro, som voldte Grsekerne samegen morskab, nar de 
fserdedes derovre, nemlig at det var en stor forbry- 
delse at spilde sit vand ned ad benene. Hvo sligt 
bedriver, siger Vend. 18, 40 f., ban skaffer Drujen livs- 
frugt og ma igennem det hele litani af daglige b0n- 
ner og bekendelser, hvis han vil undga denne tort. 
Men pa samme. made ma sygdomssmitte afvserges 
fra alle ting, f. ex. ved yderst indgaende renlighed 
med sengklseder, som umiddelbart bar ber0rt den 
d0ende. Er de pa nogen made besudlede af bans 
udt0mmelser, skal de brsendes; hvis ikke, skal de 
blot vadskes, men grundigt: Isedert0j vadskes tre 
gange med oxeurin, skrubbes tre gange med jord 
og skylles endelig tre gange med vand; hsenges 
dernsest i tre maneder ud ad vinduet for at udluftes. 
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Er klsederne af uld, far de dobbelt sa skrap be- 
handling (Vend. 7, 10 f.). 

Dette ser jo sserdeles hygieinisk ud, og selv om 
man efterhanden opdager, at al denne renlighed slet 
ikke sker for de menneskers skyld, som skal bruge 
disse stoffer, men for stoffernes egen skyld : at det er 
vandet som vand, som element, og mselken som vand- 
holdig vsedske, jordeii som helligt stof og lerkarret, 
fordi det er lavet af jord, man interesserer sig for, ja 
selv om vi havner i den efter vore moderne begre- 
ber urimelige pastand, at det f0rst af alt er ildens 
renhed om at g0re, sa er det dog hygieine alt- 
sammen, d. v. s. antik og saerlig persisk hygieine, og 
det i en fuldt rationel og tilbunds praktiseret gen- 
nemf0relse. Ti disse elementer er jo verdens Isege- 
midler; besmittes de, da mister jordens salt sin kraft, 
og hvormed skal det da saltes. De er kampmidlerne 
i den store verdensstrid, og ligesom det : hvad \i 
senere skal se i den kirkelige kultus fornemme- 
lig gar ud pa at holde dem ved magt, saledes er 
ogsa det daglige liv en kamp for elementernes reii- 
hed og dermed for verdens Isegedom. Om der da 
gar menneskeliv i 10bet under denne laegekunst; om 
menneskelige krsefter hsemmes og 0des under obser- 
vansernes ende!0se tvang, om barselkvinden hvis 
gait skal vsere bukker under for de lange rensel- 
ser, sa g0r det mindre til sagen; det vigtigste er, at 
feberen forlader patieiiten. Det er jo ikke for heii- 
des skyld, at kuren er foreskreven; det er for syg- 
dommens skyld: for at fa den ud af verden; det er 
for Ormuzds riges sejrs skyld, at hun skal suites, til 
djsevelen i hende er kreperet. 

Det er med andre ord det stik modsatte af mo- 
derne hygieine, ligesom det efter vore begreber ogsa 
er den bagvendte \ 7 erden at forbyde ligbrsending, 
men anlsegge en pesthule som en Dakhma i naer- 
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heden af en by. Nar nu denne hygieine lejligheds- 
vis kommer menneskene til gode, som nar man ren- 
ser vand og mselk og sengklseder, sa er det da for 
det forste, fordi renlighed er en god ting, der gav- 
ner dem, der varetager den; og dels fordi menne- 
skene jo ogsa er en del af verden; og selv om de 
ikke er fuldt sa vigtige som ild og vand og hunde, 
sa ma de jo ogsa passes og plejes, hvor det gselder 
at holde sygdom og urenhed ude. Her er der da et 
udgangspunkt for en rationel laegekunst, hvilken Per- 
serne, efter det ry, der i oldtiden og endnu i den 
arabiske middelalder gik af deres Iseger, ma have 
drevet med iver og held, af Avesta selv far vi kun 
sparsomt begreb derom; men dens egentlige laege- 
b0ger er da ogsa gaet tabt. 

Da nu det Onde, hvad enten det gar ud over 
elementer eller mennesker, efter sit vsesen er djsevle- 
bessettelse, sa er det intet under, at djsevlefordrivel- 
sen ma vsere den virksomste kur derimod, og der 
er ikke tvivl om, at de mange maninger og besvser- 
gelser, hvori Mazdadyrkeren daglig har fserdedes, og 
hvormed bans prsester var vsebnede, har vseret be- 
tragtet som virkelig helbredende. Jeg undsiger Dae- 
verne, de onde, de slette, de usande, de ondsindede; 
jeg siger mig 10s fra Daever og Daevadyrkere, fra 
troldmsend og deres slseng med tanker, ord og ger- 
ninger og med ydre tegn det er den bedste me- 
dicin, en Zarathustrier kender; dermed er han naet 
til sygdommens rod, og derfor lyder denne formel 
stedse, hvor prsesten begyrider at tage fat, og stedse 
det monotone omkvsed: bort fra dette bus, fra denne 
bygd, fra dette herred, fra denne provins. Den 
mazda-yasiiiske kirke selv med hele dens kultus 
og alle dens skikke er en sadan Heilanstalt 
det tyske ord har just det tankens dobbeltspil, vi 
s0ger: den vil frelse ved at kurere, men den ku- 
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rerer ved besvsergelser, og sa ved en renkultivering 
af de hellige stoffer og elementer, som er verdens 
laegemidler. 

Vi skal betragte denne kultus i dens sammen- 
hseng; i det sma drev Mazdadyrkeren den samme 
praxis dagligt i sit bus og i alle pakommende til- 
fselde. Men ved siden af b0nnerne, som altid holdtes 
rede, var selve den materielle renselse : vadskningen 
altid det handterligste hjselpemiddel. Den virksomste 
hid, man kunde vadske med, var, som vi har set, 
oxeurin, hvilket savist ikke skulde gore tingene re- 
nere, allermindst efter zarathustriske principer, hvor 
et sadant sekret jo skulde vsere det pure djsevelskab. 
Men denne vaBdske kom fra det hellige dyr og var ser- 
vserdig ogsa ved sin brug fra fordums tid og blandt 
alle stammefrsender. Pa dette punkt er Arieren 10bet 
af med Iraneren; ban var racebestemt til at sere dette 
arcanum, og det bruges den dag idag blandt indo- 
evropseiske folk, ikke blot blandt Indiens gammel- 
troende befolkning men ogsa i Europas godtroende 
almue; den appetitelige blanding af oxeurin og pot- 
aske er endnu i det fjaerne Bretagne et folkeligt hus- 
rad for barselkoner. Derefter er rindende vand det 
gode middel mod urenheden, og selv hvor der blot 
stsenkes med det som med klserkenes vievandskost, 
viger djsevlene tornme for tomme, som vi har set 
det i den pudsige forskrift om renselsen for den, 
der har r0rt ved et hundeadsel. 

Ved siden af disse vadskiiinger breder bods- 
gerningerne sig over den troendes liv, men rig- 
tignok i en anden form og med en anden hensigt 
end i de fleste andre religioner. Om nogen slags 
askese er der ikke tale den vilde jo kun svsekke 
den troende i bans kamp, og vi skal h0re, hvor 
langt man tager afstand fra den ; men p0nitensen 
kan ellers vsere hard nok, hvad man erfarer ved at 
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Isese om de kirkestraffe, der palaegges dem, der har 
forsyndet sig. F. ex. ved at kaste sa meget af en 
d0d hund pa jorden som spidsen af en lillefinger. 
Det indbringer synderen 30 slag med hestepidsken ; 
er stykket sa stort som en hel finger, da 50 eller 70 
slag; er det et belt ben, da 400 slag, og sadan stiger 
det op mod de tusind, som man skal have for en 
hel hund. (Vend. 6, 10 f.). Eller for at nsevne et til- 
fselde, som der dog er nogen mening i: hvis msend 
ypper kiv med hinaiiden og truer med vaben, sa 
skal de have af hestepidsken fra fern slag til to 
hundrede slag, og hvis de sarer hinanden, selv om 
det kun er ganske let, sa bliver det strax de 200 
slag. (Vend. 4, 17 f.). Dette synes sare grusomt, isser 
nar man betsenker, at hundrede pidskeslag de fleste 
steder, hvor deiine straf anvendes, plejer at medfere 
d0den; men det er i virkeligheden slet ikke pidske- 
slag, der er tale om. Straff eredskabet, der i sin 
egenskab af lydighedsvirkende kaldes sraosha- 
varez, og hvis tugtelser paligiiedes af en prsest af 
samme iiavii, kaldes med sit beskrivende iiavn 
aspahe ashtra, hestespyd eller hestebrad; har 
altsa vseret en spids staiig, hvormed hestene, der 
fortes om i flokke, dreves frem. Denne brugtes nu, 
ikke til smertelige revselser men til lette smaslag, 
som p0nitenteii kunde tildele sig selv eller lade sig 
tildele efter tid og lejlighed, idet hensigten med 
deniie kedsommelige' adfserd abenbart har vseret at 
drive djaevelen ud af den syndige krop. Dette sidste 
kan man se af, at slagenes antal slet ikke bestem- 
mes ud fra noget strafferetsligt synspunkt, men kun 
efter den grad af besmittelse, som forsyndelsen 
medf0rer. Et overlagt mord er sonet med 200 slag, 
medens et uvilkaiiigt ssedspild skal straffes med 800, 
og blot den simple ting at finde et adsel pa mar- 
ken og komme til at r0re derved, straffes endog med 
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1000 slag. (Jfr. Vend. 4, 4043 med 6, 10 f., nsermere 
oversigt over de forskellige straffe hos Da. S. B. E. 
IV, Introd. V 20.) Altsa igen en Isegekur, et 
middel mod besmittelse, .og det er endda blevet 
de moderne Parsis for besvserligt, sa de har af!0st 
det med peiigeb0der. 



Den strsenge og store sammeiihseng, der bserer 
alle disse forestillinger om besmittelsen og dens bort- 
fjsernelse, er noget ganske saeiiig zarathustrisk. Ingen 
kodex har som Vendidad bragt system i urenheden 
og begrundet den sa ensartet. Betragter vi imidler- 
tid systemets enkelte led naermere, vil vi efterhanden 
fmde, at de fleste er vel kendte ogsa i and re reli- 
gioner og folkeskikke: en hist og en her; ja ligheden 
holder sig ingenlunde indenfor den race, Perserne 
h0rte til: det semitiske omrade lader sig her afs0ge 
med iiok sa meget udbytte som f. ex. det indiske; 
og trsenger man mod vest op i racens evropseiske 
forgreninger, bliver overensstemmelsen endnu spar- 
sommere. Forsavidt kan man tale om noget, som 
man ellers skal vsere varsom med at nsevne: noget 
fselles Orientalsk. 

At ligenes udsa3ttelse ikke var noget sserlig zara- 
thustrisk, men en gammel medisk skik, ja at man 
st0der pa den ogsa i fjserne verdensdele, har vi alle- 
rede omtalt; men endnu hyppigere traBffer man den 
besmittelse ved beroring af det d0de, som blev grund- 
laget for hele Persernes purifikationslsere. Om Ba- 
bylonerne siger Strabo (16, 1. 20), at de tog sig i vare 
for denne besmittelse; det samme kan Sahrastani 
melde om Sabierne (II, 76. Haarbr.); i det syriske 
Hierapolis regnedes den afd0des slsegt for uren i 30 
dage (Luc. de Syr. dea 53). I Moselov finder vi geii- 
tagne bestemmelser, der ikke er sameget forskellige 
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fra de persiske. Hvo, som r0rer ved en d0d, ved 
noget menneskes lig, han skal vsere uren i syv dage ; 
nar et menneske d0r i teltet, da skal liver den, som 
koramer ind i teltet, og alt det, der er i teltet, vsere 
urent i syv dage. Og liver den, som r0rer ved 
nogeii pa marken, der er ihjelslagen med svserd, 
eller ved en d0d eller ved et menneskes ben eller 
ved en grav; han skal vsere uren i syv dage. (4. 
Mosebog 19, 11. 14. 16; 31, 19; jfr. 3. Moseb. 21, 1. 11). ' 
Ogsa hos Grsekerne var d0dehuset urent (som man 
bl. a. ser det af Euripid. Helena 145 f.); den, der 
havde betradt det, rensede sig, nar han forlod det 
igen, ved at stsenke sig af et vievandskar, som var 
anbragt ved d0ren. Og ikke blot huset, men sognet, 
hseren, fladen, hvor et d0dsfald har fundet sted, ma 
underlsegge sig en lustration; saledes Alexanders hser 
efter at kongen var d0d. Romerne betegnede d0de- 
huset med en cypresgreii for at advare folk mod at 
betrsede det; (Plut. Sulla 35) polluti funere turde ikke 
ofre. (Se overhovedet Dillmanns komment. til Nu- 
meri 19, hvor disse og flere steder findes anf0rte). 
Hos Inderne, som efter slsegtskabet at regne skulde 
sta Perserne nsermest i denne sag, er den noget af- 
svaekket. Manus lovbog kender vel den almindelige 
urenhed ved ber0ring af lig og dodeben (5, 64. 87), 
men dens mange bestemmelser om den slags uren- 
hed angar vsesentlig kun den afd0des sla3gt (sapifi- 
ddh). Forseldre og de tidligere generationer besmittes 
ved barnets d0d, og besmittelsen stiger med den af- 
d0des alder og rang, navnlig hans religi0se rang. 
Vi er med andre ord her inde i deri overgang fra 
d0dsbesmittelse til s0rgestand, der efterhanden har 
f0rt civilisationen bort fra det f0rste og ind i det 
sidste. I Indien tog sagen imidlertid samtidig en 
menneskeligt set h0jst uheldig vending, idet besmit- 
telsestanken indf0rtes i kastesondringen og f0rer 
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til den afsky for beroring af de lavere stillede, som 
er sa hseslig at se i Indien. 

Hvad mi del levende menneskes urenheder an- 
gar, sa er de lige savel kendte i nabokulturerne som 
hos Perserne selv. Grundtanken, at de menneske- 
lige udsondringer overhovedet er urene og g0r uren, 
er tydeligt fremsat i Manu 5, 132 35, hvor det hed- 
der, at alle abninger nedenfor navlen er urene, og 
hvor der tales om menneskelegemets tolv besmit- 
telser, nemlig alle sekreter og excrementer (v. 135). 
Navnlig er der stor enstemmighed, bade hos Indo- 
evropseere (dog ikke de nordiske) og Semiter om, 
at de k0nslige sekreter g0r uren. For Indernes ved- 
kommende er dette klart nok af Manu 5, 63 og 2, 181 ; 
om Babylonerne beretter Strabo det (1. c.) og Porphy- 
ries om de segyptiske prsester, som matte rense sig 
ved et bad, f0r de igen kunde forrette de hellige 
handlinger (De abst. 4, 7, anf0rt hos Dillmann til 
Lev. 15). Den 3die Mosebog 15, 1 f. har udf0rlige 
forskrifter derom; og hvor alvorligt man tog sig 
sagen, ser vi af Josefus (Arch. 17, 6, 4), der kan for- 
taelle, at ypperstepraesten Matthias matte suspenderes, 
fordi det var overgaet ham i templet. Qoranen 
(4, 46) pabyder en vadskning efter denne urenhed, 
f0r man atter ma bede, og Araberne havde i det hele 
et saerligt udtryk for den form af besmittelse. 

At kvindernes urenhed krsever liturgisk renselse, 
er en sa almindeligt udbredt anskuelse, at den knap 
beh0ver naermere pavisning. Robertson Smith kon- 
staterer det for alle Semiters vedkommende (Rel. 
Sem. 447 f., jfr. ogsa den mserkelige sydarabiske ind- 
skrift i Hommels Altisr. tfberlief. 322, not., hvor en 
kvinde ofrer, fordi hun pa en festdag og under sin 
urenhed har naermet sig en mand). Manu (5, 65. 85) 
erklserer ikke blot hende selv, men den, der rarer 
hende, for uren, og blandt Romerne udtaler Plinius 

13 
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(H. N. 7, 64): nihil facile reperiatur mulierum pro- 
fluvio magis mirificum, hvorpa han vidt!0ftigt for- 
tseller, hvorledes alt 1 naturen visner og 0delaegges 
af denne udsondring. 

Denne sidste udtalelse, der i virkeligheden g0r 
kvinden til et giftigt vsesen i hendes periode, letter 
os forstaelsen af de overordentlig strsenge forholds- 
regler, som Perserne traf i dette tilfselde; nar de 
bogstaveligt talt satte hende i bur salsenge og rakte 
hende f0den med lange skeer o. s. v., sa er det hen- 
des skadelighed (efter persisk betragtning: besathed), 
man vil holde sig klar af. Ellers er det af vigtighed 
at bemserke, at A 7 i i intet af de her omhandlede, 
udenlandske tilfaelde synes at mserke iioget til den 
begrundelse, som Perserne stedse bygger pa, at se- 
kreterne er urene, fordi de er d0de og denned 
djsevlebesatte. Selv hvor den ydre lighed henssetter 
os i samme sfsere som Persernes, nar f. ex. Inderne 
rensede sig efter de daglige udt0nimelser med jord 
og vand (Mann 5, 134), nar Joderne i krigstilstand 
nedgravede deres excrementer udenfor lejren (5. 
Moseb. 23, 13 f.), en skik, som ogsa Araberne keiidte 
(Wellhausen: Reste arab. Heidenth. 2 173), og som 
blev et vigtigt led i Essseernes daglige renlighed, sa 
er begrundelserne her blot de udvortes, at lejren 
h0rer Herren til og ikke ma vsere uren , at solen 
ikke ma skinne pa sligt o. s. v. ; ja nar den talmud- 
tro J0de brsender sine afklippede negle, et trsek, 
som man vil erindre fra Goldschmidts En J0de, 
sa er det for ikke at m0de neglene pa opstandel- 
sens dag. 

De fleste af disse begrundelser g0r indtryk af 
at vsere sekundsere. Hvad det oprindelige synspunkt 
har vseret, savel for d0dens som for sekreternes uren- 
hed, svaever vi i virkeligheden i uvished om. Ani- 
mistisk interesserede forskere som Robertson Smith 



Urene spiser. 



195 



(a skr. 449 ) Stade, i bans Israel. Gesch., vil for- 
klare det ved lighed med de primitive tabu-skikke, 
idet f. ex. Smith identificerer urenhed og hellighed og 
lader tingene vsere urene, fordi de er hellige, o : til- 
h0rer guden. Dette synspunkt er med et vist held 
brugt til forklaring af adskillige tilfselde af urenhed 
hos Semiterne (f. ex. ved urene dyr; S. Reinach vil 
ogsa gennemf0re det for Kelternes vedkornmende, 
Revue Celtique 1900, 269 ff.); men for Persernes ved- 
kommende matte der endnu betydelige undersogelser 
til, f0r den forbindelse kunde opspores, der f0rer til 
en animiistisk eller totemistisk forklaring af urenheds- 
leeren. Vejen matte va^re den at pavise, at en vse- 
sentlig del af de ting, der blev betragtede som ahri- 
manske, oprindelig bar vseret viet guddomme, som 
Zarathustrismen afskaffede. Men en sadan pavis- 
ning er sserlig vanskelig, fordi teologien her sa kon- 
sekvent liar kastet broerne af, der f0rte tilbage til 
det gamle. Darmesteter bar imidlertid fors0gt det 
(Orm. et Ahr. s. 281 f.), idet ban nsevner enkelte sikre 
tilfselde, hvor mytiske forhold bar virket bestem- 
mende pa Iseren om rene og urene dyr. Nar f. ex. 
skildpaddeii og pafuglen betragtes som ahrimanske, 
medens bseveren er sare hellig, sa bar dette tydeligt 
nok en mytologisk grund; men nar Darmesteter 
deraf vil udlede, at det mytiske er hovedsynspunk- 
tet for dyrenes inddeling, sa ma denne slutning 
m0des med protest. Grundreglen er, at rovdyr, 
slangekryb og kornaedende dyr er Ahrimans, og at 
de dyr, der hjselper mod disse, er Ormuzds, se 
navnlig Bundehesh's udf0rlige fortegnelse over slange- 
fortserende dyr og fugle, blandt hvilke slangefalken 
sserligt fremhseves (Bund. 47, 7). Men nar man, som 
Darmesteter ( 228) ved slanger forstar skyer og 
uvejr, slipper man jo forholdsvis nemt udenom na- 
turhistorien. 

13* 
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En anden udredning af forholdet, som maske 
Tilde lade sig gennemfore, er den, at djsevleforkla- 
ringen, som blev den zarathustriske teologis alfa og 
omega, skulde vsere noget primitivt iranisk (og ma- 
ske arisk), der fra en tilfaeldig og brudstykket til- 
vserelse er has vet til almen gyldighed i kirken; og 
maske vi da for de ariske folks vedkommende ma 
ga den vej at forklare de iiidiske og romerske rudi- 
menter ved det synspunkt, der blev belt gennemfort 
hos Perserne, sa at f. ex. Manus Isere om sekreternes 
urenhed og Pliiiius' mirificum matte forstas ved 
bjselp af taiiken i Vendidads dsemonologi, at der 
hos Inderne er Raxasas (dsemoner) pa spil i veder- 
styggelige ting, synes sikkert. 

Ihvertfald bliver vort resultat af alle disse over- 
vejelser, at Vendidads system ikke er et pludselig 
opstaet, improviseret Hele. Det liar, som alle ritual- 
systemer, sit stof i det forefundne, i bestaende folke- 
skikke og overtro, i en nedarvet religiositets pabud, 
Og disse fsestnes nu ydermere ikke blot ved at dra- 
ges ind i den rituelle sammenhseng, men ogsa ved 
den teologiske begrundelse, man giver denne og alle 
dens led. Og intet prsesteskab bar pa dette punkt 
arbejdet sa ivrigt og sa heldigt som det zarathustri- 
ske; det liar ved dualismens hjaelp gjort den samt- 
lige urenhedslsere til en eneste tanke og derudfra 
formet den hele bodspraxis over samme Isest og 
rettet den mod det eneste mal: renhed for d0d og 
djsevle. 



Man kan beundre dette system, men kun for 
dets arkitektur. I virkeligheden er det jo kun den 
grandiose gennemforelse af en ren og skser overtro, 
og havde Avestas etik ikke andet at byde pa, sa 
matte vi, med al respekt for dens konsekveiis, vise 
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den hen blandt de ganske primitive ssedelserer. Men 
vadskning og besvsergelser og hestepisken er ikke 
det hele, og heller ikke det st0rste, ved denne moral, 
hvor bredt disse ting end har overgroet Mazdadyr- 
kernes daglige liv; den samme sans for livets praxis 
og for livets fremme, som gav Gathatidens ssedeliv 
dets saerprseg og dets rang, danner bestandig en 
kserne i den persiske kirke og giver den interesse 
som kulturmagt. Hvorledes dette tog sig ud i Mazda- 
troens grundlseggelsestider, har vi haft lejlighed til 
at se; den senere kirkes betragtning af sagen udfol- 
derVendidad for os (3, 12. 13. 22. 28): 

Legemverdenens skaber, retfserdige! Hvilket er 
det f0rste sted i de to verdener, som er jordens lyk- 
keligste? Svarede Ahura Mazda: Det er der, o 
Spitama Zarathustra, hvor en troende mand gar 
frem med offerved i hand, med somaperse i hand, 
i samstemning med troen, anrabende den vangrige 
Mithra og Rama Hvastra, den sejrrige. 

Legemverdenens skaber, retfserdige! Hvilket er 
det andet sted, som er jordens lykkeligste? Svarede 
Ahura Mazda: Det er der, hvor en troende mand 
bygger bus med arne og k0er, med viv og b0rn og 
meget kvseg, og hvor nu frem deles i dette bus 
kvseget trives og retfserdighed trives og grsesningen 
trives og kvinder og b0rn og ild og al velsignelse 
trives. 

Legemverdenens skaber, retfserdige! Hvilket er 
det tredie sted? Visselig, det er der, o Spitama 
Zarathustra, hvor man dyrker mest korn og grses- 
ning og frugttrseer; hvor man vander den vand!0se 
jord og afleder vandet fra den fugtige. 

Det fjerde sted er der, hvor der avles mest 
kvaeg og oxer; det femte sted er der, hvor kvseg og 
oxer giver mest vand fra sig. 
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Legenrverdenens skaber, retfserdige! Hvem er 
den f0rste, der nyder jorden med storst glsede? 
Det er den, der udgraver flest af de kuler, hvor 
d0de hunde og mennesker er gravede ned. 

Hvem er den anden? Det er den, der 
nedriver flest Dakhmaer, hvor memieskers lig er 
henlagte. 

Hvem er den tredie? Det er den, som 
0delsegger flest af de ahrimanske boliger. 

Den fjerde er den, der, som det f0r blev sagt, 
dyrker mest korn og grass og vander og drsener jor- 
den. Og dertil f0jes nu: Ti ikke er den jord lyk- 
kelig, som laenge ligger udyrket hen; sadanne steder 
skulde have en god bebygger ; (?) her gar en fuld- 
voxen pige rundt, som Isenge gik barn!0s; sadanne 
skulde have gode ni8end. 

Den, som, o Spitama Zarathustra, arbejder i 
denne jord med venstre arm og med h0jre arm, 
med h0jre arm og med venstre, ham vil den bringe 
rigdom. Ret som en elsket kvinde bringer sin ksere 
husbond en s0n, liggende pa sit leje, saledes bringer 
den ham rigdom. *) 

Den, der ikke dyrker denne jord med venstre 
arm og med h0jre arm, med h0jre arm og venstre, 
til ham skal jorden sige: Du mand, der ikke dyr- 
ker mig med begge arme, visselig her skal du sta 
ved den fremmedes d0r og ga blandt dem, der tig- 
ger deres br0d; ja visselig, du skal sidde udenfor, 
og levninger skal man bringe dig, bringe dig fra 
dem, der er rige. 

Det er et folk, der priser sit livs og sin virk- 
somheds lykke: det stedfsestede bo med arneflamme, 
med hustru og b0rn, med kvasgets og de dyrkede 
markers velsignelse. Agerbruget er, som det synes, 

a ) Masc. i na fryo o. s. v. ei' dunkel. Sammenhaeng vilde 
krseve fern. 



Hyrdeliv. 199 

den senere kulturform; ti i den seldre Avesta tales 
der udelukkende ud fra et nomadisk standpunkt. 
Her i vort sted er markdyrkelsen na't sa vidt som 
til vanding og t0rlsegning af jorden, ja, hvad man 
med rette bar anset for tegii pa en endnu mere 
fremskreden kultur: man n0jes ikke med det grses, 
jordbunden af sig selv byder kvseget, men driver 
ligefrem grsesdyrkning. Den ber0mte persiske frugt- 
have begynder allerede at plantes, trseer for kom- 
mende slsegter, langsynede bestrsebelser for slsegtens 
vel, altsa fuldstsendig overvindelse af den nomadiske 
omflakken. (Nsermere i Geiger: Ostiranische Cultur, 

18, 19-) 

Men hyrdelivet, den iraniske kulturs begyndelse, 

var dog ingenlunde dermed forladt. Sa strsenge og 
sparsomme de vilkar end var, det havde at byde, 
star det dog for Avestas poetiske betragtning med 
et skser af ideal fortryllelse. Med en overbevisning 
om Irans fortrinlighed fremfor alle jordens lande, 
der slar enhver indvending til jorden, forbandt Per- 
serne en tro pa hyrdelivets berlighed, der var blevet 
en del af deres religiose bevidsthed. I sagn og tro 
oph0jes det til menneskehedens lykkeligste livsform ; 
vi sa det i guldaldersagnet, beretningen om Yimas 
Iierred0mme, da jorden var fuld af flokke og hj or- 
der og mennesker og hunde og lysende, skinnende 
bal og matte udvides gang pa gang, at kvseg og 
oxer og mennesker kuiide ga frem efter deres tykke 
(Vend. 3, 45). 

Vi mindes, hvor sta3rkt de gathiske sange for- 
pligtede til dette hyrdeliv. Saledes Yasna 35, 7 : Til- 
bedelsen af Ahura Mazda holder vi for det bedste 
og k0ernes fodring, savidt vi forma det; det beflitte 
vi os pa, og det Isere vi andre. Det var ikke to 
sideordnede og tilfaBldig sammenf0jede led, ikke et 
tanke!0st usammenhsengende : frygt Gud og pas din 
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forretning! men det er Avestas grundtanke set fra 
to forskellige sider. Kvsegavlen, koernes fodring, er 
i den seldre Avesta billedet for den hele menneske- 
pligt, det etiske vserk, man skylder Ahura Mazda, 
og altsa det praktiske udtryk.for religi0siteten. Dette 
ideal bliver ogsa staende for den senere Parsisme, 
selv om det faktiske bondeliv nu overvejende liar 
faet karakteren af agerbrug. 

Den djsevlefordrivende virkning, der efter kir- 
kens systematiske tankegang giver dette kulturliv 
dets sidste begrundelse, kommer ikke frem i Gatha- 
erne. Desto tydeligere ser vi den i Vend. 3, i fort- 
ssettelsen af de stserke udtalelser om jorddyrkelsens 
velsignelse, vi bar fremf0rt i det foregaende. Der 
hedder det (v. 30 f.): Legemverdenens skaber, ret- 
fserdige? Hvad er Mazdareligionens V8ext? Svarede 
Ahura Mazda: Det er ivrig korndyrkning, Spitama 
Zarathustra! Den, der dyrker korn, 0ver hel- 
lighed, ban f0rer Mazdareligionen msegtigt fremad, 
han nserer Mazdareligionen med 100 tilbedelser (?), 
1000 altergaver, 10000 of ringer. 

Det naeste vers er det desvserre umuligt at over- 
ssette fuldstsendig ; jeg anf0rer Darmesteters hypothe- 
tiske oversaettelse (eng.): Nar bygget kommer op, 
forfserdes djsevlene; nar kornet gror h0jt, daner djsev- 
lenes hjserter; nar kornet bliver malet, jamrer djaBV- 
lene; nar hveden kommer op, slas djsevlene pa flugt. 
I det bus kan de ikke blive, fra det bus drives de 
bort, hvor hveden kommer saledes frem. Det er 
som g!0dende jaern blev vredet dem i halsen, der, 
hvor der er rigdom pa korn. 

Det er kun versets enkeltheder, som er usikre; 
grundtanken: at djsevlene ligefrem fordrives, efter- 
handen som kornet gror frem, er uomtvistelig; det 
krasse slutningsudtryk ligesa. Det er i sadanne 
populsere handgribeligheder, Vendidad plejer at om- 
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sgette den seldre Avestas langt forneramere tanker. 
Hvad der i Gathaerne stod som den etiske dad 
frenifor alle, den, hvormed del godes princip skulde 
f0res til sejr og den evige livslykke vindes, det bli- 
ver her til belt overtroiske forestillinger om menne- 
skevserkernes skjulte kraft og magiske virkning. Dog 
er det kun to forskellige trin i den samme tanke- 
gangs bevsegelser. Grundbetragtningen : at det prak- 
tiske livs bestrsebelser fremmer den religiose udvik- 
ling og netop er det, religionen krsever, star urokke- 
lig fast under de skiftende former og skserpes kun 
desto mere, altsom dens udtryk bliver plumpere. 

Deniie syiismade er som alle disse led af 
Zarathustrismens system enestaende ved den 
styrke, hvormed den gennemf0res, men hvad den 
siger, er ikke i og for sig noget uh0rt. Losgaende 
forestillinger om, at det er Gud velbehageligt, at 
menneskene tfives og formerer sig, og at det er re- 
Iigi0st fortjenstligt at dyrke sin jord og passe sin 
dont, ja at man kan fordrive djsevlene dermed, fin- 
der man allesteder, hvor kulturreligioner er i op- 
komst. St0rst interesse fortjener her de semitiske 
Baaldyrkeres forestillinger om, at landets opdyrkning 
0ger gudens landemserker. Thi de frugtbare steder 
er Baals land, og sely om man herved egentlig 
forstar de af naturen frugtbare pletter i modssetning 
til de ved menneskehand opdyrkede distrikter, sa 
tjente dog disse menneskelige jordbrug til at for- 
mindske de 0de egne, hvor Baals og menneskers 
faelles fjender: vilddyr og dsemoiier huserer, og der- 
ved blev overrisling, agerbrug og alt, hvad der kan 
g0re jorden nyttig, i virkeligheden en kamp for gu- 
den og med guden (som Robertson Smith udf0rlig 
har pavist det i sin Relig. Sem. 92123). 

Her var en begyndelse givet, som godt kunde 
have f0rt til lignende tilstande som de persiske, hvis 
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man nemlig havde lagt vsegt pa slutningen : altsa er 
enhver kulturhandling gudsfremmende og djsevle- 
fordriveiide, altsa hellig og en del af gudstjenesten. 
Men denne logiske udvidelse af den primitive land- 
boreligion (det er jo nemlig det, den praktiske Par- 
sisme er) foretog Semiterne ikke; de valgte den an- 
den vej, man kail ga ud fra de samme forudsset- 
iiinger, nemlig at betone venskabet med den frugt- 
barg0rende gud og sikre sig dette gennem alskens 
offerydelser af f0rstegr0der og maltider; med andre 
ord: de vandrede den mageligere kultusvej, den, 
Perserne forsmaede. 

Den j0diske profeti tog bestemt afstand fra hele 
Baalsvsesenet, ja udviklede sig i protest mod dette, 
og f0rte dermed ogsa bort fra den kultusvej til gu- 
dens gunst, hvori J0derne havde lignet Baaldyrkerne, 
indtil den babyloniske landfiygtighed gav dem gan- 
ske andre ting at ta3iike pa; dog finder vi enkelte 
ytringer af, at j0defolket ogsa efter denne katastrofe 
i sin sunde verdenssans liar tillagt det praktiske ar- 
bejde, sserligt jordbruget en vis, hellig betydning. 
Ligesom der hos Jesaja (kap. 28) tales om, at bon- 
den under sit arbejde er inspireret af Gud, saledes 
skildrer Ordsprogene den retfserdige (o: den, der 
star i det rette gudsforhold) som en mand, der liar 
omsorg for sit kvsegs liv, og priser den, der dyrker 
sin jord, i modssetning til daren (ogsa et ord med 
religi0s bismag), der 10ber efter 10se ting eller tager 
sig unyttig vandel for (Prov. 12, 10 11). 

Det er ganske vist kun sparsomme ber0ringer; 
men de f0rer dog ind til den virkelige lighed, der 
har vseret mellem Perseres og J0ders syn pa livet 
og opfattelse afGudsvilje: deres faelles fjsernhed fra 
askese og mystik og andre uproduktive tilstande, 
deres overbevisning om, at trivsel og velfserd er Gud 
velbehageligt,_at mennesker skal opfylde jorden og 
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g0re sig den underdanig, og at man tjener Gud 
dermed. Den holdt sig vsesentligt hos J0derne, selv 
i Farisseernes goldhed hvor der i0vrigt ogsa er 
en beiwing med Persernes golde side: observansen 
og renselserne. 

Ser vi fra disse andsfrsender hen til Persernes 
folkefrsender : Inderne, sa ma vi forbavses over den 
afstaiid, der er imellem de to nabofolk i dette prak- 
tiske kapitel. Ikke et ord i Vedaerne om fornuftigt 
arbejde for gudernes skyld: alting slugt af offerhel- 
lighed og kultusgradighed. Her er en anden trold- 
dom bleven radende: den, der ved gunst og gave 
og leflen og smigren og vindesyg devotion vil binde 
og tvinge guderne til at msette det menneskelige be- 
gser. Altid fordringer pa guderne, ingen fordring til 
mennesket selv, andet end prsestepenge og rituel 
askese! Og bonden bag sin plov har ingen anden 
tanke, end at der hvert miiiut skal komme en gud 
og hjselpe ham; at han selv liar en guddommelig 
hjselp at bringe verden, falder ham ikke ind. Rig- 
Veda IV, 57 er en sadan plovsang fuld af smalig 
tryglen. Her ser vi det primitive menneske i hans 
forvirrede sserguderi og i bans sengsteligt besvser- 
gende fetichisme. Alting i optativ! Der er intet, 
han stoler pa, hverken sig selv eller de ting, han 
har mellem hsender; alt kan ga gait og ga i stykker. 

Med markens herre (o: ved denne sserguds 
hjselp) vil vi opdyrke denne mark; keer og heste skal 
han f0de og vise os sin gunst. Du markens herre! 
udgyd den kvsegende b01ge over os, ligesom koen 
giver mselk; matte der forundes os ren og rettidig 
regn, lind som sm0r! Liflige vorde os planterne, 
matte himmel og vand og luft vsere os hulde. Mar- 
kens herre vsere os god! Matte vi f01ge efter ham 
uden at komme tilkort! Lykkeligt f0re ox erne, lyk- 
keligt msendene, ploven igennem med held! Matte 
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skaglerne vsere velknyttede, slyng bradkseppen godt! 
Cuna og Sira (to regnguder), laii ore til dette ord, 
og regnen, som I liar beredt i himlen, nedgyd den 
her pa dette sted ! Fremad, du lykkelige plovfure, 
vi priser dig med serefrygt, at du kan blive os lyk- 
kelig og frugtbar! Indra tage fat pa denne fure, 
Puslian (vejguden) lede den fremad. Matte den 
fugtes og give gr0de ar for ar. Matte ploven vende 
jorden vel, og msendene f01ge oxerne lykkeligt! Par- 
janya (regnguden) og Cuna og Sira sksenke os lykke! 
Syv guders hjselp og endda en hel del lykketrsef 
for at fa draget en s011e plovfure ! Og furen selv ma 
der idelig bedes til, for at den skal arte sig vel. I 
dette sidste, i plovfurens tilbedelse, er der dog iioget, 
der minder om landbrugets hellighed, navnlig i senere 
tider, hvor den oph0jedes til en sseiiig guddom (Sita), 
en gudinde, der i det episke eventyrdigt Ramajana 
var sare virksom til at fordrive djsevleiie. I dette 
sidste trsek er der en aben vedgaen af, at laiidet 
helliges og vindes for guderne ved at Ia3gges under 
ploven. Ellers kender jeg kun et eneste udsagn, 
hvor det praktiske synspunkt bryder igennem hos 
Inderne og saetter erhvervslivet pa dets plads. Midt 
i de mange renselsesregler i Manus lovbog star der 
et enkelt vers, som gar ganske pa tvsers af de andre. 
Af alle renselsesmader er den ved at erhVerve be- 
siddelse den bedste; den er ren, som vinder velstand 
med rene haender, ikke den, der renser sig mefl jord 
og vand. (Manu 5, 106). Ganske vist er det ikke 
sameget selve erhvervet som det at erhverve med 
renhed, vsegten Isegges pa, men det, at det mbral- 
ske fores ind i det praktiskes verden, giver os dog 
noget, der smager af den avestiske religions fortrin. 
Og dog kan man ikke nsegte, at Persernes 
stammefra3iider, bade Indere, Graekere og Romere 
har haft et fortrin fremfor Perserne i defes sakrale 
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forhold, den nemlig, at de vilde vikle sig ud af de 
primitive observansers trseldom. Selv Moselov med 
al dens skrsek for urene dyr bar dog et ord om, at 
kilde og br0nd og damme, som deres adsel falder 
i, skal vsere rene, og om det falder pa nogen sassed, 
som skal sas, sa bliver denne dog ren (3. Moseb. 
11, 36 37) og netop pa sadanne punkter er Per- 
serne jo ende!0se og meningsl0se. Men ogsa Manu 
vil have mening i tingene, og lovbogens smukke ord 
om, at pigens mund og den arbejdendes hand stedse 
er rene (5, 129 30), er en sadan livets protest mod 
de sakrale laenker. Adskillige udsagn i den senere 
Vishnupurana (22, 47 55) gar ud pa det samme : at 
hvad der umiddelbart er i brug eller i funktion ikke 
ma hsemmes af renhedsforskrifterne; og hvor befri- 
ende virker det ikke at Isese det ord hos Manu (5, 
133), at jord og luft og ild, som bar rert ved urene 
ting, dog stedse er rene. Det er aldeles nejagtigt 
det modsatte af, hvad Vendidad mener om den ting 
vi mindes alt, hvad der matte ske for at rense 
den besmittede ild, og den stakkels mark, der matte 
ligge brak i et ar, fordi der havde ligget en d0d 
hund pa den. 

Men Perserne vidste en anden vej til at redde 
livet: ikke ved at lade livet tage afstand fra det sa- 
krale, men ved at f0re livet ind i det sakrale: kvseg- 
avl og agerbrug, ernsering og forplantning, vserkflid 
og ssedeliv, alt hvad der tjener til livets fremme far 
sin plads ikke blot i Ormuzds vilje og til Ahrimans 
beksempelse, men det far ved dette sidste sin lige- 
fremme plads i p0nitensen; det bliver kirkestraf, 
man far absolution ved at g0re gavn. 

Videst udfoldet ser vi en sadan straf i Vend. 
14, 1 f. (drab af en bsever) : Synderen skal her, til 
b0de for dyrets sjasl, f0rst underlsegge sig 1000 
slag med aspahe-astra og dernsest bringe Ahura Maz- 
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das ild 2000 dragter rituelt renset offerved og samle 
praesten 10,000 bundter baresman (bedestave). Der- 
nsest skal han drsebe 10,000 bugkrybende slanger 
og 10,000 af dem, der gar som hunde; og skild- 
padder, firben og fr0er, og tudser, myrer og termiter, 
regnorme og fluer alt skal ban 0delsegge i 10,000- 
tal; sa igen en rsekke ydelser af rituel interesse, 
nemlig en stor msengde redskaber til ofringen. Der- 
nsest skal ban give fuldstsendig udrustning til en 
svaertbevaebnet mand; og nu det interessante : 

Et belt sset redskaber til agerbrug og kvsegavl 
skal han fromt og veiiligt give en Iroende mand til 
soiling for (bseverens) sja3l. Af de enkelte, der naev- 
nes, forstar man en steiiperse og kornkvsern og 
(rimeligvis) en spade til at skovle og grave med 
(v. 10). Dernaest skal han give de troende et vand- 
10b af en bunds bredde og dybde og et stykke fragt- 
bart p!0jejord; dernsest forskellige ting til husbyg- 
ning og husudstyr. Tillige skal han sla 2x7 broer 
over vand!0b og opfostre 44 hundehvalpe samt rense 
18 hunde for skab og ut0j eller hvad det nu kan 
vsere. Desforuden skal han betale s01v og guld og 
smakvasg og give en troende mand en af sine s0stre 
eller d0tre, en mandbar, jomfruelig pige til segte, og 
endelig skal han traktere 18 troende masiid med 
k0dmad og anden spise og give dem godt at drikke. 
(Jfr. ogsa Vend. 19, 70 f.) 

Den lystelige udgang pa denne strsenge bod A T iser 
os, at man ikke blot vil skaffe livet fremme ved ar- 
bejde og ydelser, men ogsa ved at f0je livsdriften. 
Mod faste og k0nslig afholdenhed taler Vendidad 
med yderste bestemthed: Lad ham (prsesten) for- 
kynde dette ord: Ej er der hos dem, der ikke spiser, 
styrke til retfaerdighed, styrke til landbruget, styrke 
til at avle b0rn. Ved at spise lever alle legemlige 
skabninger; nar de ikke spiser, d0r de bort (Vend. 
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3 33). Den, der spiser rigelig kodmad, han griber 

Vohu Mano bedre end den, der ikke g0r del 

ban er den mand, soni kan g0re modstand; ban 
beksemper Ashto-videthus og den selvflyvende pil; 
ban modstar vinteren, selv om han klseder sig tyndt, 
og det tyranniske menneske slar han for hovedet; 
ban kan stride mod den onde d0dssynder, der ikke 
vil spise. (Vend. 4, 48 49, hvori Darmesteter vist- 
nok med rette ser polemik mod Manikseismen, ligesa 
det f01gende; v. 47): Og nu, hvad den gifte mand 
angar, da siger jeg dig, Spitama Zarathustra, at man 
skal kalde ham st0rre end den ugifte, husherreii 
st0rre end den hus!0se, faderen st0rre end den 
s0nnel0se, den besiddende st0rre end den ejendoms- 
10se. 

Protesteii mod askese f01ger n0dvendig af Ave- 
stas h0je agtelse for legemet og alle livsfremmende 
legemligheder. Det voldsomme sammenst0d med 
Manikaeerne, der ansa materien for det onde og der- 
for s0gte at opna hellighed ved at tilintetg0re lege- 
met, var, sk0nt det fra persisk side var ment som 
en ksetterforf01gelse, i virkeligheden en dybt indgri- 
bende kulturkamp og det stserkeste vidnesbyrd om, 
hvor uvilkarlig Zarathustras disciple sa livets sand- 
bed i livets bevarelse. 

Sa langt er livet altsa f0rt ind i kirken, at prse- 
sten vserner om en umiddelbar haBvdelse af selve 
det menneskelige, der ikke kunde vsere kraftigere i 
en fra det kirkelige ganske 10sreven etik. Ja san- 
sen for mennesketrivsel g0r dette prsestevsern til en 
strseng moral, hvor det gaelder om at skserme slseg- 
tens forplaiitning; ikke blot hvad renheden byder 
og forbyder, men ogsa hvad livsfremmet kra3ver, 
bliver her til ub0jelig lov. Vilkarligt spild af mand- 
lig k0nskraft er en usonlig br0de (Vend. 8, 27) ; om- 
gang med en kvinde i hendes regeltid anses for sa 
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stor en udad som at brsende sin egen s0n (16, 13 
jfr. 15, 7). Ogsa omgang med den svangre kvinde, 
til hvem mselken er kommet, er meget syndig (15,8). 
Den besvangrede skal underholdes, indtil barnet er 
f0dt; hvis ikke skal faderen strafFes som en morder 
(15, 5 f., jfr. Yasht 17, 59). Til gengaeld er kvindeu 
ogsa pligtig ikke at foretage noget til hinder for f0d- 
selen; Vend. 15, 9 24, omtaler forskellige former af 
fosterfordrivelse: hvis hun pa elskerens opfordring 
gar til en gammel kone og far hende til at 0de- 
Isegge fosteret ved vand og urter, sa skal alle tre 
vsere skyldige og straffes, formodentlig pa livet (jfr. 
v. 15 m. v. 10: aetahm agush, pa deres liv skal 
gerningen gengseldes). At den offentlige mening her, 
som hos os i vore dage, liar fremtvunget forbrydel- 
ser, ses af det ord, hvormed behandlingen af dette 
sp0rgsmal ender: Lad hende ikke af frygt for folk 
ga hen og drsebe sit foster ! (Vend. 15, 9 f.) 

Staerkest ford0mmes naturstridig ussedelighed. 
Pa dette punkt er Avesta uforsonlig: Den mand, 
der lader sig bruge til utugt af en mand eller som 
bruger en mand til utugt, han er en djsevel, en 
djsevledyrker, et djsevlens kar; han er en djsevlehun, 
han er selv en djsevel, han er helt en djsevel; han 
er f0r sin d0d en djsevel, og efter sin d0d vil han 
blive et djsevlesp0gelse. (Vend. 8, 32). 

Nogle af disse bestemmelser, f. ex. den om be- 
skyttelse af den besvangrede, gselder ogsa om hus- 
dyr. I virkeligheden er det ogsa en mermeskelig 
raceavl, de tilsigter; den personlige kyskhed er mid- 
del til dennes fremme. Dette er utilistisk, men det 
er antikt, og ganske saerligt den persiske oldtid sigter 
ikke i den forstand pa individet, som vor moderne 
etik. Men er Perserne saledes end antikt begrsen- 
sede, sa er de pa den anden side dog ikke bundne 
i det primitive. Hvis man bar ret til at opstille 



Samfundsetik. 209 

folgende fire trin i moralens udvikling: den primi- 
tive familieetik, den antike samfundsetik, nutidens 
romantiske enkeltmandsetik og fremtidens mal: den 
frie samdrsegtighedsetik, vil dette maske klare vort 
blik for Avestamoralens beliggenhed. Vi vil hurtigt 
fmde, at den er kommet ud over primitiviteten, men 
er endnu ikke naet til personligheden. I den ki- 
nesiske samfundsordning bar vi et endnu levende 
exempel pa deii egentlige familie-etik, hos Perserne 
er denne allerede i Vendidads tid forsvunden ; vi 
horer meget lidt om familielivet , og religioneii er 
ikke til for at opbygge dette; den er jo heller ikke 
animistisk. Den sigter h0jere end til huskresen; 
den stiler tydeligt mod samfundet. Men just 
fordi dette samfuiid er religiest bestemt, far det en 
karakter af menighed, der svarer ganske godt til 
deii kommunale sognejord, hvorpa Vendidads men- 
nesker i virkeligheden gar: bort fra denne bygd, 
fra dette sogn, fra denne provins manes djsevlene i 
formularerne ; videre gar ramsen aldrig; der er, som 
hos Russeren, langt til Czaren. Den kongelige her- 
lighed er rigets vsern og magtens tinde, men dens 
hellige flamme lyser i det fjserne; det er husilden 
og altrets Atar man varmer og renser sig ved. 

Men netop hvis vi med prsesteii vil ga ind i 
huset og h0re den velsignelse, ban ti!0nsker dette, 
vil vi fornemme, at vi ikke er i den blotte huslig- 
heds sfsere, hvor s0iilig pietet mod levende og d0de 
fedre med samt familielivets kyskhed og oprigtig- 
hed er alt, hvad der foiianges, saledes som vi ser 
flet i Kinesernes dagligmoral (se Edkins: Relig. in 
China 2 , 117). Vi ser det af Yasna 60,5, en slags 
hustavle, der i ssedvanlig dualistisk form byder os 
en hel lille etik: Matte i dette bus lydighed sejre 
over ulydighed, fred over ufred, gavmildhed over 
gerrighed, ydmyghed over hovmod, sandhed over 

14 



210 



Dydernes religi0se side. 



10gn, renhed (retfserdighed) over bedrag! Dette er 
gode husdyder, men de er ikke tsenkt blot til hus- 
brug. Det er en fortegnelse over Persernes yndlings- 
dyder. De gselder hele menigheden og alle troende, 
savel som det enkelte hus. 

Desuden er de ikke blot moral: Lydigheden 
er ingen drengepligt eller tyendelov eller endog blot 
en borgerdyd. Det er selve den hellige sraosha, den 
stedse nservserende h0righed mod Oramzds guddom- 
melige vilje, saledes soni allerede Gathaerne indskser- 
pede den (jfr. s. 92); Ydmygheden er ingen ma- 
skulin formaning til husets kvinder, men selve deii 
gode Armaiti, den, Ormuzd foretrak, da han skulde 
vselge, ligesom dens modpart hovmodet er den 
djsevelske opssetsighed imod bans regimente. Begge 
disse dyder kan altsa tillige forstas som et udtryk 
for rettroenhed. Det samme gselder om sandheden : 
arshukhdho vax, det retsagte ord, modsat det 
urigtig sagte ord, er sine steder noget ligefrem ritu- 
elt, og nar det gselder Isegfolk, som her, kan det 
vsere den korrekte bekendelse af prsesternes Iserdom, 
af den mazdayasniske tro. Ligeledes er man aldrig 
sikker pa, om gavmildheden, raiti, ikke bar en 
bismag af altret og prsestepungen ; og de sidste ord 
af formularen: renhed eller retfserdighed, som 
skal herske over bedrag, kan r om det skal vsere, 
uden videre overssettes: Asha over Drujen. 

Det kan derfor ikke nytte at ville oversaette 
disse ord pa kristeligt og sige : salige ere de 3'dmyge, 
de fredsommelige, de barinhjaertige, de rene af hjser- 
tet o. s. v. Det er et indeiiighedens sprog, som Avesta 
ikke kender, mindst i en sadan simpel bekendelse 
af Isegmandens trospligter. Men alle religiose be- 
stemmelser i Avesta er eo ipso ogsa ssedelige bud, 
og saledes udtrykker alle disse optativer samfunds- 
pligter, som ethvert troende menneske bar at un- 
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derlsegge sig, nemlig at man skal lystre og holde 
fred, respektere og hjselpe hinanden, og ikke snyde 
og bedrage sine mennesker; og del er da ogsa i 
denne almenmenneskelige og almennyttige sfsere, at 
den egentlige Avestamoral bevseger sig. 

Ikke altid er det dog let at danne sig et billede 
af denne ; dels fordi der tales sa abstrakt, dels fordi 
man sa tidt plumper ned i det sakrale, bedst som 
man tror sig i det rent moralske. Det tydeligste ind- 
tryk far vi af en bekendelse, der hedder Frastaye, og 
hvormed enhver ma indlede sin egentlige syndsbe- 
keiidelse (Patet). Den flndes i Yasna 11, 17 19 og 
12, 1 f. : Jeg priser og pakalder de gode tanker, ord 
og handlinger; jeg 0ver al god tanke, ord og hand- 
ling og af holder mig fra al slet tsenken, talen, hand- 
len, og jeg priser renheden, (hvorpa der nu bedes 
et ashem vohu />den gode renhed). Jeg forsager 
djsevlene, jeg bekender mig som Mazdatilbeder, til- 
hsenger af Zarathustra, fjende af djseVlene; jeg f01ger 
Ahuras lov. Jeg bekender den gode, hellige ydmyg- 
hed, matte jeg komme i besiddelse af den! Jeg 
svserger, at jeg vil afsta fra tyveri og kvsegrov; jeg 
afskyr plyndring aflandsbyer; jeg lover husherrerne 
roligt liv og fserden, sa og det kvaBg, hvormed de 
fserdes pa denne jord. I serb0dighed mod retfserdig- 
heden svserger jeg dette med handsop!0ftning. Ikke 
vil jeg fra nu af 0ve plyndring eller volde 0delseg- 
gelse mod mazdadyrkende bygder, ej heller tragte 
efter legem og liv. Dette er, som man ser, nomade- 
moral, omvendelse fra roverliv til et minimum af 
skikkelighed, og besynderligt ma denne plumpe for- 
sikring i senere, forfinede tider have taget sig ud i 
persiske herrers og darners mund. Men sadan slse- 
ber jo enhver folkereligion om med en primitiv mo- 
rals rudimenter, og sserligt Perserne kunde aldrig 
glemme, at de engang havde vseret r0gtere. 

14* 
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Betryggelsen, der er nat ved denne bekendelse, 
er, som man ser, sikkerhed pa ejendom og liv. 
Du skal ikke stjsele (eller rettere: r0ve), du 
skal ikke ihjelsla. Det sidste bud star iovrig mser- 
kelig svagt i Avesta. Vi har omtalt, at der er sakrale 
straife for msend, der ypper kiv og truer eller sarer 
med vaben, stigende straffe for sarets eller kvsestel- 
sens sterrelse, men det kan dog ikke blive til mere 
end 90 pidskeslag; kun hvis han undlader denne 
soning, voxer br0den foleligt; ti da bliver den sakral. 

En sserlig avestisk begrsensning ligger ogsa i den 
omstsendighed, at det kun er drab pa den troende, 
der straffes. Sa-ledes synes ihvertfald Vendidad at 
tale (5, 48), og efter hele opstillingen kan det vel kun 
vsere fortjenstfuldt at ombringe en "vantro, der jo til- 
h0rer Ahriman. Vi trseffer det igen i Rrvayaterne, hvor 
den, der drseber en ren mand, nsevnes fremmest 
blandt d0dsskyldnerne (jfr. Spiegel : Avesta 11,14). 
Sa strsengt har man dog altsa i senere tider taget 
det; i Avesta selv, i Vendidad, findes drabsmanden 
ikke blandt d0dssynderne (jfr. Vend. 15, 1 8), hvad 
der tager sig sameget mserkeligere ud, som denne 
lovbog jo pa alle mulige mader vserner om liv og 
forf01ger den, der drseber det. Dog lader ogsa dette 
sig forsta : Disse msend fra gamle dage har vel vseret 
meget pedantiske i sp0rgsmalet om liv, men sen- 
timentale var de ikke ; de regnede det vel endnu for 
serlig dad at sla sin fjende og sin avindsmand, og 
da de fra nomadelivets vildhed droges ind under en 
krigerstats kultur, sa blev de ikke b!0dere om hjser- 
tet for det. Men ogsa en dybere betragtning, som 
vi ret strax skal m0de, ledede her deres tanke. 
Kun fra det egentlige rovmord, fra den r0veriske 
voldsmand tager man fuldstsendig afstand, som vi 
ser det af den bekendelse, vi tog til udgangspunkt ; 
haii kan ikke tales under ordnede tilstande. 
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Derimod kan tyven straffes pa sit liv, som vi 
ser det afYasna 11, 3 (taymn peshosarem o: som har 
forbrudt sit hovede), og al forgribelse pa nsestens 
ejendom forf01ges skarpt, selv hvor den skjuler sig 
under indirekte former. Saledes ivrer Vendidad (4, 1) 
mod dem, der laner uden at give tilbage: Den, 
der ikke gengiver, hvad han har lant, nar det krae- 
ves af ham, han stjaeler tingen og plyndrer manden. 
Og det g0r han ved nat og dag, salsenge som han 
beholder sin nabos^ ejendom hjemme, som om det 
var hans egeii. Dette stemmer meget godt med 
Herodots beretning (1, 183), at Perserne ansa det for 
det nsestvserste de vidste, at g0re gseld. Grunden 
hertil, som Herodot anf0rer, men rigtignok kun som 
en blandt andre, at det er fordi gselden f0rer til 
10gn, findes ikke i Avesta. Det nsevnte vers af 
Vendidad (4, 1) f0rer ind i den n0jeregnende kon- 
traktlsere, hvorigennem det moralske serligheds- 
begreb far sin juridiske udformelse. Der er mundt- 
lig overenskomst og der er handslags pagt, der er 
kontrakter til fars og oxes, mands og marks vserdi, 
og i straffen for deres brud regnes med huiidrede- 
fold erstatning til den br0stholdne eller hans ar- 
vinger, medens syndereii selv skal underlsegge sig 
b0deslag fra 300 slag og opefter. Der er altsa bade 
juridisk og kirkelig afsoning. 

Vi har under omtalen af Mithra og Rashnu Ra- 
zista tilstrsekkelig omtalt den vsegt, Avesta laegger pa 
selve pagtslutningen, og (s. 153) naevnet den 
strsenge formular, der indleder edsaflseggelsen. Nar 
der nu tilmed i Mithrayashtens f0rste strofe siges sa 
staerkt et ord som, at den mand fordaerver det hele 
land, som bryder sin ed eller pagt, sa skal vi ikke 
forsma den oplysning, dette udtryk bringer os. Det 
er ingen superlativ, det er en begrundelse. Denne 
forbrydelse er almengyldig ; den gar ud over alle, 
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ti den ophaever folkeretten; derfor ma i bogstavelig 
forstand al landsens ulykker komme over den, der 
0ver deii. Men netop denne begrundelse hjaelper os 
til at forsta det, vi for lidt siden matte undres over: 
at morderen kan slippe sa billigt. Hvad lian spo- 
lerer er jo nemlig kun et enkelt menneskeliv, og 
hvad er det imod hele menneskelivet? Sadan er 
deii antike tankegang. Offences against man injure 
only one man; offences against gods endanger all 
mankind. Darmesteter, hvem denne saBtning skyl- 
des 1 ), tager Demosthenes' Neaira og ^Elians Atarbes 
til vidne pa, at Grsekerne bar tsenkt pa samme made 
og taget langt blodigere hsevn over samfundets be- 
smittere end over mordere. Maske det ikke vilde 
vsere nogen skade til, om vi under vore moderne 
forhold og i moderne forstand gjorde noget lignende. 
Samfundsbesmittere fattes os ikke. 

Retfserdigheden, som vi er vaiit til at.be- 
tragte som Persernes herskende ideal, skjuler sig 
bag Ashas begreb og kan derfor aldrig t0rthen kon- 
stateres som en avestisk grundide. Persere er ikke 
Romere, eller rettere, de er som de seldste Romere: 
de bar ikke frigjort det Juridiske til en selvsta3ndig 
magt; det ligger end i det sakrale sv0b, der kaldes 
renhed. Skulde Justitia have sit eget ord pa ave- 
stisk, matte man ty til gudenavnet Rashnu razista. 
Men selv om ordet svigter, er dog sagen selv i h0j 
grad tilstede i Avesta; ti hvad er Mazda selv andet 
end et retfserdighedens princip, der n0je skselner 
ondt fra godt og d0mmer efter ubestikkelige regler? 
Vaegtskalen, som Rashnu holder, viger intet bars- 
bred, og Asha selv tildeler straffene n0jagtig efter 

a ) Indledn. til eng. Vend. V, 20; ban henviser til ^Elian 
Hist. Var. V, 17 og Diodor. XII, 58. og slutter med ordene: if we 
had a Latin or a Greek Vendidad, I doubt whether it would 
look more rational (than the Persian one). 
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deres vserd. Den matematiske geiigseldelse er Per- 
sernes kriminalprincip : 0je for 0je og tand for tand. 
Sadan er alle Arda-i-Virafs helvedessyner, og Sad-dar 
fortseller (kap. 4) et lille trsek, der er Isererigt nok: 
En konge havde levet i sus og dus, i vellyst og 
uretfserdighed alle sit livs dage ; men en dag, da han 
pa marken gik forbi en tojret ged, der forgseves 
rakte sig frem mod et knippe h0, havde han sparket 
knippet hen til den. Han kom senere i hervede, 
helt omspsendt af luer; kun hans h0jre fod rakte 
udenfor ilden. Ogsa i virkelighedens verden gen- 
iiemf0rte Perserne tretfserdigheden strsengt, og som 
vi har set, at den, der ikke betaler sin gseld, skal 
b0de savel med penge som med p0nitenseslag, sa- 
ledes fuldbyrdes altid den jordiske retfserdighed pa 
synderen, hvad prsesterne end matte foreskrive om 
ham; h0jst en trediedel af straffen kan afsones 
kirkeligt. Selv om den ra Kambyses fortseller He- 
rodot et trsek, der netop ved sin brutalitet er et 
yderst talende vidnesbyrd om Persernes retfserdig- 
hedssans: Pa sit tog i ^Egypten h0rte storkongen 
om en dommer, der d0mte for gunst og gave. Han 
lod ham da henrette og fla, lod huden garve og 
hans dommerssede betrsekke med dette Iseder. Der- 
nsest udnsevnte han hans s0n til efterfelger, og bad 
ham mindes, hvilken stol han sad pa. Nar Kyro- 
paidien beretter, at de persiske drenge i skolerne 
oplsertes i retfserdighed ved selv at g0res til dom- 
mere over deres kammerater, sa fortjener dette tiltro 
disse drenge blev jo oplsert til at vsere sembeds- 
msend. 

Derimod er det endiiu af Vendidad vanskeligt 
at se, om det Herodotiske ord om, at drengene Iserte 
at tale sandhed, vil sige andet, end at de blev op- 
Iserte i deres religions sandheder, op0vede i dette 
arshukhdho vax, det retsagte ord, som vi har set i 
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dels rituelle og dogmatiske betydning. Den person- 
lige sanddruhed har savidt vi kan se endnu 
ikke i denne seldre periode frigjort sig ret som mo- 
ralsk faktor. Ord, som kunde betyde sanddru, er 
vanskelige at flnde i Avesta : erezu, der ofte oversset- 
tes ved sand, betyder ret, den rette vej, den rette 
Isere, den rette prsest; Zarathustra kaldes erezu, fordi 
ban er den rette, o. s. v. og derfra ma afledningerne 
forstas, sa at det smukke, simple ord i Yasna 40, 11, 
hyama ashavano ereshya ishtem raiti, der kunde lyde 
som den pure moral: matte vi vsere retfserdige, 
sande og gavmilde med vort gods, siiarere ma for- 
stas kirkeligt: rene, pa rette vej, ruiidhandede (mod 
prsesten) . 

Det er dog ingenlunde prsesten alene, der skal 
iiyde godt af den runde hand. Godg0renheden mod 
de fattige, der allerede m0dte os i Gathaerne (f. ex. 
Yasna 34, 5), voxer stedse rigeligere frem og skattes 
som en hoveddyd, stedse dog kun, nar den 0ves 
mod de troende. I Vendidad 3, 35 trues den med 
det dybeste helvedes kvaler, som ikke fromt og 
godt giver til den rene maiid, som arbejder i jorden 
(partc, verezyat er her dat. og ikke horn.; jfr. Da.s 
transke overs, modsat den engelske). Altsa er det 
her ikke praBsten, men bonden, gavmildheden skal 
glsede; i den 22de Yasht, hvor den fromme sjael pri- 
ses af sin himmelske samvittighed, er det ogsa sser- 
ligt gavmildheden, som er pa tale : den onde skildres 
som spotter og afgudsdyrker, som en, der ikke vil 
give almisse men holder sit korn under las og lukke ; 
den gode som den, der lovsynger og ofrer og glseder 
den retfserdige, hvad enten ban kommer fjaernt eller 
nser fra (v. 13). Her bestar almissen altsa i korn, 
maske der ved gavmildheden mod agerdyrkeren sa3r- 
ligt tsenkes pa sakorn. I Vend. 18, 2829 er det 
k0dspiser, der skal gives bort, og det siges med 
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prangende ord, at nar En med - fuldkommen fromhed 
giver en troende mand et par h0ns., da er det som 
ban havde sksenket ham et bus med tusind s0jler, 
tusind bjselker, tusind store vinduer og tusind sma. 
Og den, der giver en troende et stykke k0d sa stort 
som en bane, ham vil jeg ikke sp0rge to gauge, nar 
ban skal ind i paradis, siger Ahura Mazda. I Sra- 
oshas forh0r over Drujen, som f01ger umiddelbart 
efter dette sted, tilstar den Onde da ogsa, at hendes 
f0rste boler er den, der, nar en troende beder ham, 
ikke giver ham blot en smule af sit ophobede gods, 
hvormed der isser tseiikes pa gamle kl seder (jfr. 
Da. til stedet og bans henvisninger). 

Ti Ahura Mazda vil ikke, at sadamie ting skal 
ga til spilde, ikke for en skilling ma der ga tabt, 
ikke sameget som den trad, pigen lader drysse fra 
spolen (Vend. 5, 60). Denne sparsomhedens for- 
maning gentages i Vendidad og afs!0rer os den 0k o - 
nomiske baggrund, pa hvilken de zarathustriske 
dyder hsever sig; ikke blot, som vi bar set det, i 
bondelivets skriftmsessige lovprisiiing, men ogsa un- 
der nye sociale tilstande agtes stedse alt erhverv, al 
flid som hellig og fortjenstfuld. Husherren er 
st0rre end den hus!0se, den besiddeiide st0rre end 
den besiddelses!0se, siger Vendidad (4, 47) og med 
samme praktiske blik ford0mmes al uvirksomhed. 
Dovenskab er en dsemonisk tilstand: du lade 
Druj! siger Sraosha til djsevlekvinden. Ogsa mod 
s0vnens langhandede djaevel Bushyasta advares 
der, og morgenens fugl er hellig, fordi den kalder 
nienneskene ud af s0vnens arme: Sta op menne- 
sker! Bed Ashem vohu, den djsevlebetvingende 
b0n. Se der kommer den langhandede Bushyasta, 
han, der luller hele den leveiide verden i s0vn og 
siger: sov laenge menneske, det er ikke tid for dig 
endnu. (Vend. 78, 14). 
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Nar derfor Auerbach etsteds klagende udraber- 
Warum hat keine Religion vor alien andern das 
Gebot: du sollst arbeiten? sa kan han tr0ste sig. 
Men rent bortset fra, om det er en religions egent- 
lige -mission at holde mennesker til, hvad livets n0d- 
vendighed dog nok tilsidst vil Ia3re dem, og om der 
ikke er gjort nok sa godt arbejde i religiose sam- 
fund, der ikke sserligt bar dette bud, som f. ex. det 
kristne eller mohammedanske, ja selv hos Bud- 
dhisterne, hvem det direkte er forbudt at arbejde , 
sa er det tillige et sp0rgsmal, om selv de virkelystne 
Persere sa arbejdet som livets h0jeste lykke og ver- 
dens endelige mal. Eskatologien laerer os iioget an- 
det: malet er salighed, livets Me udfoldelse uden 
pligteiis trykkende bud. Og i denne verdenstid var 
der dog allerede en forsmag derpa, den vi ogsa 
h0rer iisevnt i bin indholdsrige hustavle, nemlig 
freden (akhsti), der skal sejre over ufred. Dette 
begreb bar naturligvis sin niilitsere side, som nar 
det siges om krigs- og dommerguden Mithra (Yasht 
10,29), at ban holder fred og ufred i sin hand for 
folkene. Men dermed er ikke alting sagt: I Yasht 
11, 15 afspejler just den sidste verdeiiskamp , den. 
Mazda skal f0re mod vredeiis dsemoii Aeshma, sig 
i et 0iiske om freden, den alvenlige (ham-vaintlm), 
der modstar kiv og had ; og i Vispered 8, 4 forklares 
dette nsermere som ro og uskyld, hvorfor den og- 
. sa i Yasht 11, 14 jsevnstilles med urvaiti, venlighed. 
Det er de stille idealer, man skuer hen imod tilsidst, 
men som man nok allerede vil have hos sig i huset. 

Vi bar af Gathaerne tilstrsekkelig grundig laert, 
at Avestas moral er utilistisk. Vort kendskab til 
Vendidad liar ikke svsekket dette indtryk; der fort- 
ssettes stedse i den samme bane : det er et herskende 
og blivende trsek ved den oldpersiske ssedelaere. Men 
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Vendidad belserer os om, i hvor h0j grad moralen 
tillige er sakral, og heller ikke pa dette puiikt har 
den foretaget nogen forandring. Med rette siger 
Fibiger: Mazdadyrkerens samvittighed ma beteg- 
nes ikke som den almenmenneskelige samvittighed, 
men som gru for det urene, d. v. s. bade det syiidige 
og det vederstyggelige. Deri er den vistnok ikke 
Ibrskellig fra nogen oldtidsreligion , ti den almen- 
menneskelige samvittighed kommer forst frem, liar 
anden, gennem de forskellige opfattelser af det veder- 
styggelige, ved reflexion har klaret sig ud af det na- 
tionale. Fors0g pa at frembringe den traeffes f0rst 
pa religionernes seneste trin, og fuldbaren er den 
forst blevet i den kristelige protestantisme. Mazda- 
troen h0rer til de religioner, der mindst have refor- 
meret sig; den har trolig f0rt sine oldtidsforestillinger 
med sig til den dag idag. (IV s. 52). 

Men selv hvor Avesta vil forme en egeiitlig etik 
og se bort fra det nyttigt-hellige, sa er der endnu et 
hylster, hvoraf dens ssedelov aldrig far viklet sig ud, 
nenilig det formelle og abstrakte, der ganske 
vist giver den dens strenghed og konsekvens og der- 
ved foiiener den med en vis h0jhed; men en ulidelig 
stivhed og t0rhed f01ger med disse gode egenskaber 
og fornemmes endnu stserkere end disse. Navnlig 
den idelige dualistiske opstilling g"0r denne moral til 
en trsettende ting: Alles schwarz und weiss wie ein 
preussisches Schilderhaus som Schopenhauer et- 
steds siger om en Nyplatonikers etik. 

Dette skriver sig nu ikke fra nogen tilfseldig form 
ved Avestamoralen, men kommer af, at dens ssede- 
lighed ikke nar ud over det, der i en vis elementser 
forstand kan patvinges alle, hos den Enkelte : rede- 
Hghed, tugtighed og arbejdsomhed, i samfundslivet : 
retfserdighed, orden og endrsegtighed. Dette er alt- 
sammen ypperligt som bjselkevserk for en kultur og 
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er af blivende vaerdi for et folks politiske livsforelse. 
Men udover dette s a m f u n d s m o r a 1 e n s n0gne skelet 
kommer det ikke, selv hvor det er individets dyder, 
der skal bestemmes. Der, hvor det virkelige menne- 
skeliv begynder, d. e. hvor den enkelte personlighed 
m elder sig med sit krav pa livet, der slipper Avesta- 
moralen op. Det individuelle og spontaiie liar 
den intet blik for; for virkelighedens mellembestem- 
melser bar dens Prokrustesseng intet mal; ej heller 
bar den opdaget de uinteresserede f01elsersom 
en selvstsendig magt, hverken aestetisk eller religiost. 
Avesta keiider det oph0jede, men ikke det sk0nne; 
d erf or kari dens moral ikke hseve sig til den grseske 
menneskeligheds hojde. Den keiider forpligtelsen, 
men ikke frig0relsen; derfor kan den ikke hseve sig 
til det kristne gudsforholds h0jde. Den avestiske 
Perser liar ikke for!0st samvittigheden fra loveii og 
ikke sat sksel mellem loven og religionen; ban bar 
samme ord for samvittighed, lov og religion: daena. 
Hans lov er sakral og bans religion nomistisk, og 
bans samvittighed gar op i begge disse ting. 



Imidlertid ma det ved hele dette regnskab erin- 
dres, at Persernes moral er ikke udt0mt med Avestas. 
Medens det meste andet gik tilbage ved overgangen 
fra Avesta til Pehlevilitteratureii , fra Achsemenide- 
kirkens kaiioniske tid til Sasanidetidens tradition, 
sa er moraleii ubetinget gaet fremad. De 
fleste Pehleviskrifter indeholder moralske overvejel- 
ser, og i enkelte af skrifterne er disse ikke blot 
meget indgaende hvad disse forfatter,e iiu altid 
er men ogsa, efter persiske forhold, dybtgaende. 

Man far af denne litteratur det indtryk, at Parsi- 
prsesterne, jo mere tidernes ugunst bar vanskelig- 
gjort deres kultus, bar s0gt deres tr0st i tre udveje: 
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den skolastiske kateneordning af de gamle, ksere 
tanker og forretninger; den kiliastiske forhabning 
om, at det stundede mod verdens ende og at Ormuzd 
snail vilde abenbare sin heiiighed over dem ; og en- 
delig liar de dygtigere og sundere naturer fordybet 
sig i moral en. Omtrent som det er gaet j0dedom- 
men, da den trsengtes i exilet og vendte hjem til sin 
kultussvage fortssettelse og til nye trsengsler: loven 
blev dens kultus og Messias dens Mb. Men medens 
Farisseerne gjorde loven stedse fladere og hardere, 
jo Isenger de bevsegede sig i den, skimter man en 
bedre bestrsebelse bag Parsiprsesternes kaotiske mo- 
raliseren : bar de end, som Farisseerne, leesset byrder 
pa de troende med renhedslovens tusind konsekven- 
ser, sa bar de dog ogsa frigjort hja3rterne og fundet 
en bedre lov for mennesker end den, der blot h viler 
pa den kultiske renhed. 

I Minokherds sidste kapitel (63) er der svar at 
hente pa sp0rgsmalet om, hvad der er det store bud 
i loven. Der var et svar fra gamle dage; det star i 
Gathaerne og bar fortsat sig gennem Vendidad. Der 
hedder det (Yasna 48, 5; Vend. 5, 21 ; 10, 18) : ijaozhdd 
mashyai aipi zathem vahishta Renhed er efter 
iedselen det st0rste gode; men da Minokherd sp0r- 
ger: Hvad er den gode gerning, som er storre og 
bedre end (alle) gode gerninger og som kan udf0res 
uden m0je? sa svarer den vise and: At vsere 
taknemlig i verden og at 0nske lykke for alle. Dette 
er st0rre og bedre end nogen god gerning, og det 
voider ingen m0je at udf0re det. Unsegtelig en 
ganske anden besked end den, Avesta bragte. 

Nu er denne taknemlighed ganske vist som 
vi kan se det af Minokherds kap. 3 og 52 og af 
Sad-dar 65 sserlig tsenkt som den religi0se tak- 
sigelse, der ytrer sig i ofre til guderiie og til prse- 
sten (4,8); men allerede dette, at ofrene betragtes 
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som en taknemlighedsytring mod guderne, er et be- 
tydeligt fremskridt, der forer os langt ud over den 
besvsergen og tingen, der ellers i det egentlige 
hedenskab rader pa alterstederne. At Gudsbegre- 
bet selv er blevet mildnet af dette varmere Guds- 
forhold, ser vi af Minokherd 28, hvor det siges, at 
det langmodigste af alt er Ormuzd; det var et 
tegn pa bans langmodigbed, at ban ikke slog Ahri- 
man strax ihjel, men gav ham verdens!0bets tid til 
at f0re sin sag i. (Mserk Wests noter til dette vig- 
tige sted). 

Ejheller kan det nsegtes, at selve den religiose 
tro bar fact en aedlere karakter, et stserkere prseg 
af til lid. Fasthed og overbevisning bar aldrig fat- 
tedes den Mazdatroende : Hvad Zarathustra svarede 
djsevelen, da denne fristede ham: Ej vil jeg for- 
bande den gode mazdayasniske lov, ikke om ben 
og sjsel og livskraft skulde skilles (Vend. 19, 25) 
det bar vel altid vseret Svaret til vantroens fristende 
magt. Men medens troen tidligere altid star i n0gen 
modsaetning til vantro, ksetteri og 10gn, sa er der nu 
traengt en anden modssetning ind, som virker be- 
stemmende pa troens karakter: det er fry g ten og 
tvivlen. Nser intet fejgt begser, at ikke gradig- 
hedens daemon skal bedrage dig. (Minokh. 2, 13 f.). 
Vaer ikke sengstelig, ti den, der er angst, glemmer 
at glsede sig over verden og anden (v. 20 21). 
Frygten ssetter fjendskab mellem mennesker og g0r 
dem slette (kap. 55); at leve i frygt og falskhed 
er vserre end d0den (kap. 19); at leve uden frygt 
er den sande rigdom (25, 6). Frihed for tvivl om 
opstandelseii og det kommende liv er et af de store 
verdensgoder (37, 11), og det forlanges nu ikke blot, 
at menneskene skal tro pa Mazdas lov, men at de 
skal tro pa den med tilsidesa3ttelse af alle tvivl 
(Sad-dar 1 ; Minokh. 37, 15). Smeden Gavah, som 
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var meget sanddru, vovede at tale til Dahak, al ver- 
dens konge og frygtede ham ikke. Han alene gav 
en sadan konge svar; i bans tale var der selvtillid 
og frimodighed. (Sad-dar 62, 5). Her kendes altsa 
et trosliv med indre anfsegtelser og ydre utryghed, 
sadan som det kommer, nar man modes med andre 
religioner og ma b0je sig for fremmede magter; folke- 
religionen bliver da et personligt anliggende, den ydre 
bekendelse bliver et tegn pa indre overbevisning. 

Dette viser sig nu ogsa pa mange mader i det 
moralske, hvor de religiose samfundspligter efter- 
lianden omssettes i personlige dyder. Saledes er 
der ikke tvivl om, at sandheden nu er ment som 
personlig sanddruhed. Det liedder nu stedse at 
tale sandhed mand og mand imellem, som en 
rent borgerlig dyd. Men gennem denne personlige 
frigorelse far hensynet til andre en karakter af fri- 
villighed og velvilje, som ikke f0r bar vseret 
kendt. Den ytrer sig tydeligt og smukt i det store 
buds andet led: at man skal 0nske lykke for alle. 
Ogsa her som hos J0derne er altsa grund- 
buddet tveleddet: en pligt mod Gud (taknemlighed) 
og en nsestepligt (velsindethed). Herpa gar alle 
de sma pligttavler ud, som de traditionelle skrif- 
ter vrimler af. Det f0rste er at veere gavmild mod 
den vserdige; det andet er at g0re, hvad ret er; det 
tredie er at vsere venlig mod enhver; det fjerde at 
vsere alvorlig og sand og at holde falskhed fjsernt 
fra sig. (Sad-dar 65, 8). I Minokherds kap. 3 sp0r- 
ges der, om det er gavmildhed, sandhed, laknemlig- 
hed, visdom, omhyggelighed eller tilfredshed, der er 
det gode; og svaret er, at de er alle gode, hver pa 
sit omrade. I kap. 4 er gavmildhed det f0rste, det 
andet er sandhed og s0stergifte. Det tredie og fjerde 
er at fejre fester og skikke; det femte er at vsere 
gsestfri mod 'rejsende,, det sjette at 0nske godt for 
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alle, det syvende at vise prsesten erkendtlighed. I 
videst udfoldelse ser vi denne moral i Minokherds 
kap. 37, af hvis tre og tredh 7 e punkter vi kan ude- 
lade de sserligt religi0se; vi far da f01gende moralske 
tilbage: 1. Gavmildhed. 2. Sandhed. 8. Taknemlig- 
hed. 4. Tilfredshed. 5. At fremme den godes velfserd 
og vsere en ven mod alle. 9. S0stergifte. 10. Adop- 
tion. 11. Regelmsessig vserkflid. 13. Venligt at tage 
hensyn til enhvers sevner og hensigt. 16. At holde 
ondskabsfuldhed og utaknemlighed borte fra sit sind. 
17. Ikke at bsere nag. 18. Ikke at nsere lystent be- 
gser. 19. Ikke at rage uklar med iiogen. 20. Ikke 
at forgribe sig pa bortrejstes eller vserge!0ses gods. 
21. Ikke at lade vreden fa magt i sig. 22. At be- 
herske sig selv. 24. At modsta driveri og doven- 
skab. 27. At g0re sig selv lykkelig og fremme andres 
lykke. 28. At hjselpe den gode og anklage den onde. 
30. At vogte sig for at tale usandhed. 31. At holde 
sig strsengt fra at bryde sit 10fte. 33. At lane hus 
til syge, fattige og rejsende. 

De bud, der er forbigaede, er mest religi0se, 
men . ingen af dem er rituelle. De handler om at 
tro og ikke tvivle pa Ormuzds godhed og himlens 
magt og det kommende liv, tr0sterige opmun- 
tringer til den moral, de andre bud forkynder. Men 
hvilket mal af udvikling vidner ikke disse om? Af- 
standen fra Gathamoralen og Vendidad er kendelig. 
Om k0er og hunde h0res intet her; ja nseppe nok 
noget om renhed. Selv den gamle Mithradyd at 
vaere tro i pagt og 10fte, nsevnes f0rst helt pa slut- 
ningen. En verden af andre og mere sammensatte 
dyder har trsengt den tilbage: ^Edel selvbeherskelse 
og fin forstaelse af andre, nsensomhed og hjselpsom- 
hed, velvilje og samdrsegtighed, og sa denne person- 
lige tilfredshed, som er sa praktisk og forn0jelig at 
se i en moral, og som bestandig indskserpes, jo mere 
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tiderne giver grund til bekymring; i kap. 3 med den 
begrundelse, at den skaffer legemet velveere og slar 
djsevlene pa flugt. Den fattige, der er tilfreds, er 
rig, siger Minokherd (kap. 25); den rige, der ikke 
er tilfreds, er fattig. 

Overhovedet er det et maegtigt fremskridt i mo- 
ral, at sp0rgsmalet fattig og rig nu betragtes med 
andre 0jne end i den gamle Avesta. Det var ypper- 
ligt at se disse gamle kulturmennesker prise velstand 
og besiddelse, og smukt at se dem stedse betsenke 
den fattige med almisse; men her er noget til de 
fattige, som er bedre end almisse: her far de deres 
menneskeret og regnes ikke for ringere end de rige. 
Den sande rigdom og den sande fattigdom beror 
ikke pa bus og mark og kvseg og penge. Der er 
folk, siger Minokherd (kap. 35), som man n0dven- 
digvis ma regne for rige: Det er dem, der ejer vis- 
dom og god helbred og som lever uden frygt; som 
er tilfredse med deres kar; som bar fremgang i dyd, 
godt ry, tro pa Mazda og serlig fortjeneste. Bedre 
fattig med sere end rig med sksendsel hedder det 
sammesteds, og hellere god regent i en landsby 
end slet regent i et kejserrige (kap. 15). Til nogen 
lovprisning af fattigdommen kommer det dog aldrig; 
Perseren er bestandig Persei*, og allerhelst vil ban 
dog vsere rig med sere (kap. 15). Det er ogsa til 
stadighed forbudt at faste (Sad-dar 83) og noget 
coelibat er aldrig nsevnt. Dog kan der tales om en 
vis foragt for verden , der lyder ganske over- 
raskende pa zarathustrisk jordbund; men den har 
kun sin ret i sammenligning med den andelige ver- 
den. Skaberen Ormuzd sagde til Zerdusht: Du skal 
hellere holde dig ven med andens tilvaerelse end 
med verdens, og betragte verdens ting som foragte- 
Hge, men andens som kostelige; derfor skal verdens 
sere s0ges med ringeagt, at ikke anden skal glippe 

15 
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for os. Men selv med denne begrsensning er vi 
dog ude over den egentlige Parsisme og sa smat pa 
vej til Sufismen; Avestatroen selv ssetter ikke 
noget sadant sksel mellem de to verdener. 

Ogsa den gamle rationalisme bliver nu ken- 
deligt modificeret gennem den nye moral. Der er 
noget, der er h0jere end den visdom og forstand, 
som selve Mazda havde navnet efter. Det ser vi 
klart af Minokherd det lite kapitel. Den vise 
spurgte visdommens and : Hvad er det bedste : God- 
hed, visdom eller dygtighed? Visdomsanden svarede: 
Visdom, hvori der ikke er godhed, kan ikke kaldes 
visdom ; og dygtighed, hvori der ikke er visdom, kan 
ikke kaldes dygtighed. Her star det gamle med 
det nyes krsefter. K10glige og dygtige vil disse men- 
nesker altid vaere; men godheden er nu bleven 
principet bade for klogskab og duelighed. Det er 
den, det nu kommer an pa; den er tradt i ren- 
hedens sted, og en retfa^rdig mand er da kort og 
godt den, der lever i sanddru og billig og venlig 
omgsengelse med sin nseste. Det sagde Ormuzd til 
Zarathustra: Det andet er det: at du taler sandt 
med alle og enhver og handler rettelig med mig; 
d. e. at hvad du ikke onsker gjort mod dig, det skal 
du heller ikke g0re mod andre; nar du handler sa- 
ledes, da er du retfserdig. (Minokh. 65, 12). 

Sadan er Persermoralen sent men godt 
nat til et hojdepunkt af borgerlig bravhed, salangt 
som en moral vel kan na, der stiler umiddelbart 
mod menneskenes velfserd, og hvor manden ikke 
vil glemme sig selv undervejs. Ti netop her er 
punktet, hvor det stopper. Han har nu fundet sit 
Selv, Perseren, og set det i sammenhseng med an- 
dres; men det er ogsa alt: at give sig seiv, har han 
ikke isert endnu. God er den, der fremmer sin 
egen og andres lykke, siger Minokherd. Han skal 
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altsa bevare sig selv og blive tilfreds for at kunne 
bevare og tilfredsstille andre. Men kserligheden siger 
noget om, at den, der vil bevare sit liv, skal miste 
det, og at den, der mister sit liv, skal finde det. 
Her ligger Parsismens grsensesksel mod Kristendom- 
men, ja allerede mod Buddhismen. Og Perseren 
kommer ikke videre; ti han er nu engang st0bt af 
det metal, og verdensborgeren i ham viger ikke, selv 
i sorgens stund. Det onde kan han se i tusind 
rsedslers styrke men livssmserten har han ikke 
f01t og la^nges derfor ikke mod forl0sningen. Det 
er.maske hans lykke og hans styrke; men underligt 
er det dog at se, at de religioner, som har f01t denne 
smserte, just er dem, der har erobret verden. 



15* 



H/fter denne frigorelse i moralen er det trangt 
at vende tilbage til den kirkelige luft. Vi skal heller 
ikke opholde os ret laenge i den og kan med sa 
meget lettere samvittighed korte bes0get af, som vi 
efterhanden enkeltvis bar Isert den zarathustriske 
kultus at kende: Atar og Barsom, Haoma og lita- 
nierne; ja gennem Yasnabogens ordning bar vi set 
den hele hojmesses gang udfolde sig for os. 

Det er et kirkevsesen, som vi kan kalde ka- 
tolsk: det star pa samme trin som Romerkirkens : 
adskilt fra staten som selvstsendig institution, bundet 
i hierarkiets grader og under yppersteprsestelig auto- 
ritet, virkende nedad i menighedskresene som en op- 
dragende, ledende, d0mmende magt, og intrigerende 
opad i politiken, hvor den kan se sit snit. Stedse 
optaget af kultus, en offertjeneste der skal forrettes 
aldeles uafhsengig af menighedens behov og nogen 
menigheds nservserelse, og som derfor tidt nok fuld- 
byrdes mekanisk; alterforretninger, sjselemesser, hel- 
genanrabelser, hurtig og from afhaspning af ende- 
10se litanier. Maninger og renselser, kirkestraffe og 
soninger, prsestepenge i afladskisten, overskydende 
gerninger til venlig fordeling blandt de gavmilde< ; 
prsestelig praxis i husene ved fodsel og konfirmation, 
ved bryllup og ligfserd og om der er noget utrygt pa 
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fserde, sadan gar livet for den persiske sacerdos 
som for den kristne. 

Kun at han ogsa har et familieliv at passe; 
men ogsa her er han bundet, af kasteband. Som 
Magerne pa Herodots tid var en stamme, saledes er 
Mobederne en sluttet stand. Selv d0trene kan kun 
giftes med en Mobed, og til prsestevejen er barnet 
f0dt. Nar han, som andre b0rn, ved 7-ars alderen 
har laert sin bornelserdom og anlagt kosti, den hel- 
lige, beskyttende livsnor, ved den ceremoni, der kal- 
des no-zud, begynder han pa teologien, indtil han 
ved 14-ars alderen ma sta sin prove (nabar) for at 
blive Her bad, en kapellan, der kan ga tilhande 
ved altret; nar han sa engang er bleven udlsert bade 
i Yasna og Vendidad, bliver han en virkelig Magu- 
pat eller Mobed. Far han anssettelse, hedder han 
da Ratu, det man nu kalder Dastur; fordum var 
en Dastur en clericus minor, der virkede som dom- 
mer. En Ratu kunde dengang fungere i Here virk- 
somheder, af hvilke man nu kender Zot (Haotar) 
og Raspi, bonneprsesten og ildpraesten. Stiger prae- 
sten til provst kaldes han Magu-andarzpat, og 
er han f0dt i den rette slsegt, kan han stige til Za- 
rathustrotema, yppersteprsest, den h0jeste digmi- 
tar i riget efter storkongen. 

Anseelse havde altsa dette hierarki, og penge flk 
de ogsa; men det tjener de persiske Athravan's til 
sere, at de ikke vandt deres penge pa Brahmanernes 
lejetjenervis ved kun at of re for privatfolk. Veda' ernes 
offerherre kender Avesta ikke; sameget er der vun- 
det ved, at der her er et virkeligt kirkevsesen, en 
selvstsendig gejstlighed. Og derved er der ogsa vun- 
det dette store, at religionen ikke er en forret for de 
rige, for dem, der har rad til at leje prsesterne. Guds- 
tjenesten gar sin gang og kommer alle tilgode. Pen- 
gene kom ind ved kirkeb0der ) ved gaver og testa- 
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menter, ved tiende og jordegods. Gsestfrihed mod 
prsesten indskserpes, og der tilfalder ham klaeder, 
f. ex. ved ligfserdsfesten. Saledes kan ban bevare sin 
vaerdighed og beh0ver ikke at ga rundt med krumme 
fingre og smidig tunge; derom forlyder der heller 
intet i Avesta, medens det ingenlunde er ukendt i 
Vedasangene. Ejheller er det blot den lydefri for- 
rettelse af ceremonierne, som g0r prsesten. Der er 
en indre vserdighed at straebe efter, og dertil for- 
manes just de prsester, der vil mene, at det andet 
er nok. Mangen gives der, servserdige Zarathustra, 
som bserer mundbind, men som ikke har omgjordet 
sine Isender med loven. Nar en sadan mand siger: 
Jeg er en Athravan! sa lyver han. Kald ham ikke 
en Athravan, servserdige Zarathustra, sagde Ahura 
Mazda. Men ham skal du kalde prsest, der sidder 
hele natten og begserer den hellige visdom, den der 
lader mennesket sta uden frygt og med hjsertet glad 
pa d0debroen, den visdom, ved hvilken han nar den 
hellige, herlige paradisets verden. (Vend. 18). Her 
er allerede den inderliggorelse i gang, som lagde 
tyngdepunktet over fra kultus til moral; det lyder 
som Farisseerne talte i deres begyndelses gode tid. 
Men ogsa i det brahman-stive Indien finder vi paral- 
leler til en sadan prsesteformaning ikke i Veda- 
tiden, ti der er Brahmanen fuldkommen i kraft af 
sit sembede og det lydefri offer, men derimod i den 
episke tid, i Mahabharata f. ex. Ill, 17392 f. : Hverken 
f0dsel, studium eller veda-kundskab skaber brahman- 
vserdighed, men alene mandens vandel; den, 
hvis vandel er 0delagt, er selv 0delagt. 

I selve kultus, der ellers ubrudt blev i sine 
gamle skikke og i sin gamle trolddom, var der, som 
vi har h0rt, ved panteonsdannelsens tid sket den 
sendring, at den fra den frie luft og den bare jord 
flyttede ind i temple r. Om ildtemplet ved vi be- 
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sked af ruiner fra Sasanidernes tid, af Firdusis 
sldldring, men sikrest dog fra de templer, som den 
dag idag er i brug, og som Anquetil, Browne og Dar- 
mesteter bar nydt den for en fremmed meget store 
sere at fa adgaiig til. I sidstnsevntes store vserk fin- 
der man en af fotografiske billeder ledsaget skildring, 
som vi g0r bedre i at f01ge end i at fortabe os i ar- 
kseologiske gisninger. (Jvf. Da. L.Z.A. I chap. Ill V). 

Kultusstedet for de store ofre er ildtemplet 
eller Dar-i-Mihr (Mithras port). Man skselner mel- 
lem to slags ildtempler: det store tempel, kaldet 
Atash Bahram (Bahramilden) ; det lille tempel, Ada- 
ran eller, i Indien, Agyari. Forskellen mellem de 
to templer beror vsesentlig pa den forskellige ild og 
dennes tilberedelse. Bahramildens beredelse varer 
et ar ; den er lavet af sexten forskellige slags ild og 
rummer sjselen af al ild. Adaran-ilden derimod er 
optsendt af husild, som bar brsendt tre gange. De 
to templer afviger ikke fra hinanden i form men 
kun i st0rrelse. Begge bestar de af to rum: ild- 
rummet, der ligeledes kaldes Adaran, og messe- 
rummet eller Izishn Gah. 

Ildrummet er bygget kuppelformet for at minde 
om himmelhvservingen ; saledes ogsa i det ber0mte 
Sasanidetempel i Shiz-Ganzak, som kejser Heraklius 
0delagde. Den hellige ild er anbragt i en vasefor- 
met metalskal, der star pa en stor stentserning. Denne 
sten er ildens trone, ti ilden er andeverdenens konge 
og skytspatron; derfor hsenger der ogsa en ring un- 
der kuplen, lige over ilden ; det er ildens kongekrone. 
I gamle dage matte dette rum vsere fuldstsendig 
m0rkt; der advares ofte i Pehleyiskrifterne mod at 
lade solen skinne pa ilden, og i det tempel, Anque- 
til sa, var der ogsa ved brede tagskseg skygget for 
ilden; de nuvaerende templer er lysere. Fern gange 
om dagen, ved begyndelsen af hver af de fern bede- 
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timer (Gah), trseder en mobed ind i rummet ; bans 
underansigt er dsekket af et s!0r (paitidana) , at ikke 
bans andedrset skal besmitte ilden; af lignende grund 
bserer ban handsker. Han renser stenen, Isegger 
sandeltrse pa ilden; hvorpa ban under bekendelsen 
Atash Nyayish, og idet ban udtaler de tre ord: gode 
tanker, ord og gerninger, trsekker i en klokkestrseng 
for at afringe de onde tanker, ord og gerninger, 
samt for at kundgere bedetimen for de troende. 

Messerummet er meget st0rre og giver plads 
for flere prsesters samtidige virken. Hver bar her 
en mindre ild at passe; den reprsesenterer den hel- 
lige Adaran og er anbragt pa lignende made som 
denne. Men hovedforretningen er Haomatilberedel- 
sen. Med sine mange kar og spande og blanke ap- 
parater, det vade stengulv med dets render og kana- 
ler og dertil prsesternes hvide dragter og opsmogede 
aermer samt med det kselderlys, der str0mmer ned fra 
de hojtliggende vinduer, "far det hele ceremonirum 
mere udseende af et mejeri end af en helligdom. 
Det er jo ogsa et pharmacie, hvor verdens Ia3gedrik 
bestandig brygges; ligesom ildrummet er det store 
desinfektionskammer mod al besmittelse. 

Herinde skifter nu den aiidelige geraing med 
den praktiske, Zotens med Raspiens; begge fuld- 
bringer de ofrene, den ene ved pakaldelse, den an- 
den ved beredelse. I gamle dage gik det ivrigt til, 
med otte prsesters vexlende funktioner: Zaotar 
messede og Havanan persede Haoma, Athravaxa 
passede ilden, mens Frabaretar bar Ved og gik 
Zaotar til hande med tingene; Asnatar vadskede 
Haomastsengler og siede saften ren, Rathwiskare 
blandede den op med mselken, Abaret bar vand 
og Sraoshavarez vagede over det hele. 

Der var ogsa nok at g0re, nar alt skulde vaere 
komplet; nseppe kan en moderne klinik vsere mere 
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onihyggelig. F0rst prsesteriies egen renselse, ligesom 
Isegernes, nar de skal til det nutildags. Tre gange 
vadske hsender er det mindste, og hvor vandet ikke 
er nok, ma oxeurinen (gomez) trsede til; den var 
for dem, hvad karbol eller borvand er for os : den 
fuldt palidelige renhedsvsedske. Ja hele kroppen og 
klEederne ma vadskes, for man trseder ind i ceremoni- 
vserkstedet ; skal det ga meget hojtideligt til, for den 
store Yasna, ma Baraschiium, de ni nsetters ren- 
selse, med fuld fordrivelse af alt dsemonisk, f0rst 
besorges. 

Sa kommer turen til de ting, der skal bruges. 
Havde Perserne kendt at destillere vandet, havde de 
gjort det; nu nojes de med at helde det fra kar til 
kar med fromme onsker om, at det ma blive rent 
deraf. Sa skal Barsomgrenene skaeres til og renses; 
de er de instrumenter, man stedse har i handen. 
Allerede at sksere dem af trseet er en handling fuld 
af sengstelig varagtighed; og nu, de nsermere skal 
prsepareres, ma handen, og kniven dyppes for hvert 
snit, og dertil bestandig en besvsergelse, der beder 
planten om forladelse for snittene. Selv det lille 
band, hvormed stavene bindes i knippe, skal i vand- 
krukken og skrabes og t0rres. Ogsa malkningen, 
hvormed man skaffer gedemselk til Soma'en, er al- 
deles videnskabelig; f0rst vadskes spanden, sa hsen- 
derne tre gange, sa gedens yver, og under lovpris- 
ninger af mselkens Isegende kraft, malkes der nu, 
omhyggeligt og ceremonielt. 

End skrappere gar det naturligvis til, nar selve 
den hellige Haomaplante r0res, nar staBnglerne knu- 
ses i morteren, nar den gyldne saft skal sies, spsedes 
op med vand og ssettes til med mselk, indtil det er 
blevet den livsalige drik, som glseder guder og be- 
darer mennesker; den, der er fuld af laegedom og 
sejrskrsefter, og som ogsa prsesten drikker, mens han 
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lovsynger den: Haoma voxer, nar den prises; og 
den, der lover den, skal sejre. Den mindste liba- 
tion, den mindste lovprisning, den mindste slurk af 
Haoma, strax drseber den djsevle i tusindevis. Al 
ve, som djsevle har voldet, forsvinder brat fra det 
hus, hvor der brygges Haoma, og hvor man priser 
den sejrssele Haoma. Sundhed og sejr kommer til- 
bys og tilhuse. Al anden berusning kommer med 
vrede og tungt bevsebnet, men Haomarusen kommer 
med hjsertets salige glsede, ti Haomarusen er let. Og 
den, der kseler for Haoma som for et lille barn, 
bans legeme skal kvaeges af Haoma. O Haoma I 
skaenk mig den sundhedskraft, du laeger med; Ha- 
oma, giv mig den sejrskraft, du overvaelder fjenden 
med! Jeg kommer til dig, o Haoma! som din ven 
og sanger; ti Mazda selv har kaldt din ven og san- 
ger st0rre end Asha vahista. Det er den drikke- 
sangens glade tone, der engang skulde klinge lydt i 
Persien, nar Sufisangeren ved Djemshids (Yima's) 
baBger, men denne gang fyldt med vin, svang sig op 
til sjselens vennelag med Gud og til den mystisk be- 
gejstrede for!0sning. Yasna 10 er det f0rste forspil 
til Hafiz's dityramber. 

Den t0rre kost, der bydes guderne, er af langt 
mindre interesse, og hverken myazda, som k0dofret 
kaldtes, eller damn (dradna), br0dkagen, tilvirkes i 
templet. De danner altsa ikke noget led af den 
magiske proces, men er blot retter, hvormed man 
glseder de guddommelige gsester. Navnlig er det 
vserd at ma3rke, at Yasnaen ikke kender nogen offer- 
slagtning; nar man, som antydet i Yasht 14, 48, har 
slagtet en hel oxe til Verethraghna, ligger dette uden- 
for den normale gudstjeneste og ma have vseret en 
sserlig kultus til krigsguden. I selve tempelliturgien 
er k0dofret stedse tradt staerkt tilbage og nutildags 
indskra3nket til noget fedt, som er indsmseltet i br0d- 
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kagen, sa at der nu ikke er forskel pa myazda og 
damn. 

St0rre betydning bar vievandet (zaothra pehl. 
zohr), til hvilket der knyttes vidt!0ftige ceremonier, 
bl. a. den, at ringen vars skal kastes tusind gange 
ned deri, f0r det kan blive kraftigt. Imidlertid er 
dette vand ikke meget forskelligt fra Haoma, idet 
det indeholder bade Haomasaft, mselk og planten 
Urvaram, der ogsa kommer i Somaen. Vandet zohr 
er altsa nsermest en anden form for denne, indrettet 
til en ganske anden brug. Ti nar det hele Yasna- 
offer slutter med, at Zohrvandet heldes ud i tempel- 
br0nden, der aldrig fattes ved et Dar-i-Mihr, og som 
er smukt beskygget af de hellige tracer, der plantes 
og plejes i tempelgarden , sa bar denne skik sin 
sserlige betydning, om hvilken vi far oplysning i 
Minokherd (62, 31), hvor der fortselles om oxecen- 
taureii Gopaitoshah, der sidder ved havets bred og 
0ser hellige vande i dybet for at 0de naturens udyr 
og rense regnen for deres mylren. 

Sa er altsa templet her en lille verden, med 
himlens hvaBhdng og med havets dyb, med traBer og 
med floder, med alle elementer, en renhedens mikro- 
kosmus, hvorigennem den hele natur og menneske- 
livet skal renses og rustes med guddommelige krsef- 
ter. Og nu kan vi forsta den hele Yasna-ceremoni 
med alle dens anrabelser til hojre og venstre, og 
dens skiftende ofre og ydelser. Den er et verdens- 
stsevne, hvor alle kaldes hid: Guderne fra deres 
himmel, Haoma fra dens bjserg, dagenes ander og 
ildens former, alle hellige ord og b0nner, de d0des 
engel, hvem br0dofret gselder, sluttelig de rene van- 
des gudinde, og nar Vispered er med ogsa vlspe 
ratavo, alle h0vdinge, den hele rene verdens fyrsten- 
d0mmer og magter, er tilstede for at sta bi ved den 
store purifikation. Er det den lille Yasna, som 
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fejres, er det kim mennesket selv, der skal reuses; 
pa menneskehedens vegne nyder praesten Haoma for 
at optage i sig de livets og sundhedens kraefter, som 
den hellige plante og de hellige vande bruger. Men 
er det den store Yasna, da er det den hele ydre na- 
tur, reprsesenteret ved Barsomknippet, planteverde- 
nens symbol, ved vandet i krukke og i br0nd, al- 
verdens vandes symbol, der modtager ofret, og der- 
igennem kraft og reiihed. (Da. I, LXXXV). 

Med andre ord: en grandios besvsergelse, en 
renhedstrolddom til verdens fornyelse og bevarelse, 
aldeles primitiv og hedensk som var det altsammen 
Schamanisme i en tungusisk jurta-hytte; og dog sa 
ren af tanke, sa fri for plumpt begser og k0delig 
egoisme som intetsteds en hedensk offerhandling ; sa 
rig pa alsind, pa universalitet i sin streeben som 
nogen kirkehandling, der bestar i ydre kultus. 



Yasna'en er i den parsiske kirke hvad h0jmes- 
sen er i den katolske. Den er gudstjenestens krone 
og den egentlig effektive kultus. De fleste andre 
h0jtider er kun variationer og udvidelser af Yasna, 
hvad enten disse fester nu kaldes Vispered eller Ven- 
didad, Yasna Rapithwin eller Gltl Khirid eller Homast, 
og hvad enten de nu fejres til aere for dagstider 
(Gah) eller for de 6 arstider (Gahanbar) eller til men- 
neskers renselse. Hvor broget disse fester end kan 
have formet sig: kultisk byder de bestandig pa det 
samme, og vi har derfor ingen gruiid til her at f01ge 
dem i det enkelte. Derimod er der to kultiske typer, 
som vi ma se ved siden af Yasnaen : husofret Afrm- 
gan og d0deofret Srosh Daran. Afringan (lovofret), 
som fejres til de d0des ihukommelse, pa de fern 
skuddage, som afslutter aret, og hvor de d0de gar 
igen (jfr. I, 81), ved de sex arstider og ved begyn- 



Afringan. 237 

delsen eller enden af den store sommer*. 1 ), er en 
meget enkel hojtidelighed. Zoten og Raspi'en trse- 
der ind i huset, den f0rste med en krukke med yand 
samt blomster og frugter, den anden med den hel- 
lige ild. De ssetter sig overfor hinanden og siger de 
b0nner og bekendelser, vi kender: Ahuna vairya, 
ashem vohu og fravarane; de signer huset med 
fromme 0nsker om sejr og lykke og frugtbarhed, 
om renhed og Mazdas velbehag, om gode tanker, 
ord og gerninger. Og ligesom der under messen rin- 
ges ved denne sjselegerningens trefoldighed, saledes 
far den nu synlig skikkelse gennem en symbolisme 
gracieux et transparent*, som Darmesteter kalder^ 
det, idet Zoten tager tre blomster fra gutvet, hvor 
ban bar lagt dem i rsekker, tre til sig selv og tre, 
som ban en for en rsekker sin sembedsbroder. Det 
er det hele; ceremoniens kraft ligger i de ord, den 
udtaler, og i selve prsesternes rene nservserelse. Der- 
for skal de ogsa 10nnes for denne tjeneste, men efter 
de troendes aBvne: fra et fuldvoxent lam til et t0rt 
stykke brsende, bragt ind i prsestens bus (Afringan 
Gahanbar 36; jfr. Da. II, 723 f,). 

Den anden kultustype: d0deofret Srosh Damn 
vil vi bedst fa at se, nar vi nu samlet betragter de 
skikke, hvormed den parsiske sjseler0gt og gudstje- 
neste omgav den vigtigste af alle sjselelivets begiven- 
heder: d0den. 

Tanken om d0den opfyldte Perserne mege^ 
dog, ma det siges, uden at virke i nogen grad haem- 
mende eller slappende pa deres Iivsf0relse. De lod 
ikke, som ^Egypterne, tid og tanke ga med til den 
ende!0se omsorg for d0de legemer, til ernsering af 
og ofring til dem, der var i grayene. De skaffede 
de d0de rask tilside og lod legemet ga k0dets gang. 

J ) Hama, den varer fra 1. Farvardin til 30. Mihr (21. Marts 
til 16. Oktober), ved hvilken tid vinteren (Zayana) begynder. 
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Ejheller lod de, som deres stammefrsender Inderne 
i disses senere halv- og helbuddhistiske sserlings- 
tider, livet svinde hen i strseben efter d0den. Dertil 
skattede de livet for h0jt, og den fordservelige sjsele- 
vandringslsere, som bar voldet de fleste ulykker i 
det indiske folkeliv, havde ikke vundet indpas bos 
dette forstandige folk. Frygt for Hades og vemod 
ved livets korthed sadan som vi finder det bos 
Hellenerne var heller ikke blevet nogen frem- 
herskende f01ge af Perserens kserlighed til livet. Ikke 
d0den, men det onde var dem livets skyggeside, og 
d0dens onde f01ge, dommen og helvedes pine, var 
det de gruede for ved tanken om livets ende. Eller 
om de end fortr0stede sig til et lykkeligt udfald af 
denne dom, blev der dog en gru ved d0den tilbage, 
ikke just en gysen for selve livets oph0r., men for 
den smsertelige adskillelse af sja?l og legeme. 
Saledes siger Ormuzd i Yasht 22, 17 til anderne, der 
trsenges om de d0de: Plag ham ikke med sp0rgs- 
mal, ham, der bar vandret den grusomme, forfa3r- 
delige, tilintetg0rende vej, som er adskillelsen mel- 
lem sjsel og legeme. 

Saledes blev d0den Perserne en alvorlig forret- 
ning, dobbelt alvorlig fordi sjselen gennem denne 
adskillelse gik frem til en st0rre og afg0rende 
sksebne; og i patrasngende grad et praktisk anlig- 
gende, fordi den urenhed, der fulgte med d0den, 
som vi allerede bar set, n0dte dem til mange om- 
stsendelige forholdsregler. 

Sjselen er skabt f0r legemet, siger Bundehesh 
(15, 4); sjaelen er vigtigere end legemet, sjselen be- 
star, selv hvor legemet op!0ses det er grundtonen i 
Avestas psychologi. Ved d0den forlader sja3len lege- 
met og lever, som Grsekernes tpv%ij, et selvstaBndigt 
liv. Derfor styrker man den i d0dstimen ved at 
hviske den de hellige b0nner i 0ret, de b0nner og 
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bekendelser, der svarer til Troen, syndsbekendel- 
sen og Fadervor hbs os. For yderligere at sikre sig, 
at sjselen skal ga til det evige liv, gyder man nogle 
draber af Haoma, ud0delighedens drik, over den 
d0endes laeber eller i bans 0re og if0rer ham op- 
standelsens hvide klseder. 

Laid os mi, inden vi soger at opspore sjselens 
kommende sksebner, dvsele et 0jeblik ved den d0des 
behandling og f01ge med ved bans Iigfa3rd. Det 
f0rste man s0rger for, nar et d0dsfald er indtradt, 
er at fja3rne al ild fra huset, at den ikke skal be- 
smittes ved det urene ligs nservserelse, og ligesa hur- 
tig s0ger man at skaffe en hund ind i ligstuen, ti 
dens blik skal g0re dsemonen Nasu, der strax kom- 
mer flyvende og bemsegtiger sig den d0de, uskadelig. 
Dernsest ma liget sa snart som muligt bseres ud af 
huset og ssettes, pa sin med et stenlag forsynede 
bare, pa et passende, fore!0bigt sted. Der Isegges 
det i jsernkiste af ligbaererne, medens to prsester 
beder de foreskrevne b0nner (Vaj-drosh). Og sa 
stadig under b0nner bseres da kisten bort, i stil- 
hed fulgt af slsegt og venner, ud til den fjserne, 0de 
plads, hvor Dakhma'en, ligtarnet, er rejst, og hvor 
der nu handles med liget, sadan som vi bar h0rt i 
det foregaende. 

Dagen efter denne ligfserd begynder s0rge- 
festen for den d0de. Den varer i tre dage; ti tre 
dage gar jo hen, inden den hedengangne sjsel far 
revet sig 10s fra jorden og kan na op til det fjaerne 
Hisset. 

S0rgefesten fejres dels i hjemmet, dels i det 
nsermeste ildtempel. Ej langt fra den d0des hus, 
pa den plads, hvor bans lig blev hensat, fiarend det 
bares hen til sit sidste sted, tsendes en ild, som 
brsender i tre dage, og en lampe, som brsender i ni. 
Ogsa en krukke med vand er sat derhen, hvortil 
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den afdodes slaegt morgen og aften bringer friske 
blomster. 

I de samme tre dage ma den nsermeste slsegt 
afholde sig fra k0dspiser og ikke tilberede deres 
mad i huset, da ingen ild ma vaere taendt deri. 

Hjemmeh0jtiden bestar nu for det f0rste i en 
udvidelse af de daglige b0nner. Morgen, middag, 
eftermiddag, afteii og nat havde hver sin genius 
eller Gah, der anrabtes ved sit bestemte klokkeslet 
med b0nner, der ogsa kaldtes Gah. Ved s0rgefesten 
bades nu disse b0nner af tilkaldte prsester sammen 
med sla3gtningene, og man indleder hver Gah med 
b0nnen Srosh-baj, anrabelsen af Sraosha, og slutter 
med syndsbekendelsen Patet, der nu skal hjselpe 
den d0de pa vejen til saligheden og b0de pa, hvad 
der har manglet ham i dyd og bekendelse i levende 
live. 

Hovedfesten i hj emmet er den h0jtid, der finder 
sted om aftenen fra stjsernerne tsendes og til midnat. 
Den fejres som en Afrlngan, saledes som vi nys har 
skildret denne husfest, denne gang til sere for Sra- 
osha; og hymnen, der synges ved denne lejlighed, 
hedder dahma afritish, den retfserdiges velsignelse 
(= Yasna 60). Den bestar af de ssedvanlige 0nsker 
om lykke og renhed for huset og fred for den ret- 
fserdiges sjsel. Den lille hustavle, som vi har brugt 
til udgangspunkt for skildringen af den senere Ave- 
stamoral, findes i denne hymne, og sserligt anraber 
man de retfserdiges Fravashier og gudinden Ashi 
(som skal bringe den himmelske 10n). 

Tempelfesten (Srosh Damn), der fejres for 
den d0de, er en offerfest, men minder meget om 
den katolske d0demesse. Det sakramentale mo- 
ment, som giver festen dens prseg og navn, er sta3rkt 
fremtrsedende. Dets stoflige del er det viede bred: 
draona, der Isegges frem som gave til Sraosha, men 
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som pa hostiens vis brydes og nydes af Zoten pa 
festens h0jdepunkter. Efter disse offerkager kaldes 
hele gudstjenesten og dens hymnekreds Srosh Darun 
remseagtige pakaldelser af allehande guder, ander 
og magter, under ensformige ceremonier, med vie- 
vand, der gydes over Barsomgrene. 

Den tredie dag ved eftermiddagstide samles prse- 
ster og sl0egt og venner til en almindelig fest. Dag- 
b0nnerne bedes og derefter Srosh Hadhokht (vor 
Yasht 11) og syndsbekendelsen : Patet. Ved denne 
lejlighed g0res der, som ved vore forfsedres grav01, 
lofter til den afd0des sere, dog ikke om tapre be- 
drifter, men om gaver og barmhjsertighedsgerninger; 
og det bekendtg0res, hvad den afd0de i sit testa- 
mente bar bestemt for menigheden og dens fattige 1 ). 
Har den afdode vseret en betydelig velg0rer i menig- 
heden, optraeder dennes fornemste sembedsmsend og 
kundg0r, hvilke seresbevisninger man bar tilkendt 
bans minde. 

Den fjerde dags morgen ved daggry na'r festen 
sin afslutning. Men dette sidste 0jeblik ma ikke 
fors0mmes ; ti det er ved denne morgenrede, at sjse- 
lens ve og vel skal bestemmes pa Cinvatbroen, og det 
geelder nu om at anspsende alle b0nnens krsefter for 
at sta den n0dstedte bi i dommens 0jeblik. Derfor 
gentages b0nnerne fra trediedagsfesten og for0ges 
med 4 Afringas; den sidste af disse er til Sraosha; 
til ham og til Fravashierne ofres der tilsidst en 
Draona. Dermed er festens gudstjenstlige del forbi. 
Hvor man bar rad og lyst dertil, lader man, pa 
denne den f0rste dag, hvor man igen t0r r0re ved 
k0d, et rigeligt maltid f01ge efter h0jtidens alvor. 
Man slagter et far og kaster noget af dets fedt pa 

J ) Darmesteter meddeler (s. 153 n.), at disse gayer i arene 
188085 10b op til c. 2 millioner rupier, og ligesameget fik den 
parsiske menighed (i Indien) pa andre mader. 

16 
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ilden (zohr-i-atash, jfr. I, 128). Pa denne dag betsen- 
ker man ofte prsesten og de fattige med klseder og 
pengegaver 1 ). 



Oaledes omspsender kirkens omsorg hele til- 
vserelsen, hvad enten den i Yasnamessen stiler umid- 
delbart pa hele universets bevarelse, eller ved Afrin- 
gan trseder ind og signer huset, eller endelig i Srosh 
Darun f01ger den enkelte sjsel pa dens sidste rejse. 
Men prsesternes virksomhed er ikke blot denne kul- 
tiske; de bar ogsa en opdragergerning; ti mora- 
len er et indeh0rende led af kirkelivet, og de gode 
tanker, ord og gerninger er et andeligt grundstof, 
hvoraf Mazdas rige skal opbygges. Derfor trseder 

*) Den fest, vi her har beskrevet, er fortrinsvis helliget 
Sraosha; ti denne and, gudernes sendebud og de troendes be- 
skytter, har i kraft af begge disse sine egenskaber det vigtige 
hvaerv at fare sjselen fra jord til himmel og skaerme den mod 
de ondes angreb i de trende dage, den er hjeml0s^ I disse dage 
er den udloste sjael som et nyfedt barn, og, vserge!0st og n0d- 
lidende som dette, ma. det beskyttes og nseres med barneplejens 
hele omhu. Den retfaerdige Srosh modtager sjsel en og vager 
over den i de tre dage og svigter den ikke, sa ingen tort eller 
fare kan times den. Og denne fest for sja^len fejres af f01gende 
grund: Nar et barn for!0ses fra sin moder, ma der veere en 
jordemoder tilstede, som kan tage det op fra jorden, og der ma 
vsere en signekvinde tilstede, som ma Isese over barnet, nar 
tiden for dsemonerne nsermer sig. Saledes er sjaelen, nar den 
skilles fra legemet, ligesom et lille barn og vM ikke, hvor den 
skal finde vej. Og nar de nu fejrer den hellige skik for sjaelen 
og har sonet den fromme Sraosha, da er Sraosha ligesom am- 
men, der tager sjselen til sig og vager over den, at Ahriman og 
de onde ikke skal fa fat i den. Overholdes skikkene ikke, da 
kan de onde fa sjffilen fat, ligesom En kunde komme og tage 
det n3'f0dte barn fra moderen og kaste det bort, om ingen er 
tilstede at vogte det. (Sad-dar k. 58.) En lignende begrundelse 
anf0res i Dadistan k. 28. 
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prsesten tillige op som en Iserer og tugtemester, der ej 
blot foreskriver menneskene deres opf0rsel, men som 
forstar at bruge sv0ben imod overtrsederne, ja bserer 
samme navn som sin sv0be: sraosha-varez lydig- 
hedsvirkeren. Dog, kirken er ikke blot en st0tte 
og en bserer for moralen, den er ogsa et supple- 
ment til denne, en frelsesanstalt for sjselene, som 
den var et renselsessted for naturen og alle levende 
vsesener; den kender udveje, hvor gerningerne ikke 
slar til, og bar et hvilested for den trsette fod, der 
ikke kan vandre vejen Isengere. 

Dette kirkelige supplement til det moralske liv 
bar, som det gar overalt, hvor et udviklet kirkevsesen 
star side om side med en omstsendelig lovmoral, 
vseret en stadig forn0denhed; og selv hvor moralen 
efterhanden Isempede sig noget mere efter den men- 
neskelige ydesevne, blev der dog stedse et betydeligt 
minus tilbage i lovopfyldelsen, som kirken da matte 
dsekke over. Nar man imidlertid bar kaldt denne 
kirkelige indulgens for syndsforlad else, sa er det 
dog for megen sere at g0re af sagen, da vi jo ved 
dette ord er vant til at forsta en umiddelbar gud- 
dommelig tilgivelse af synder, der er begaede mod 
Gud eller mod Guds vilje. Langt hellere ma man 
kalde det aflad, nemlig en eftergivelse af straff en; 
det er ikke nade, men benadning, der er tale 
om, en kirkebod til kort udsoning af de lange 
kirkestraffe. Dette og intet andet, salsenge vi bar 
selve Avesta for os; f0rst senere begynder et andet 
synspunkt at dukke frem. Men ligesalidt som denne 
kirkebenadniiig er en Gudsnade, ligesalidt er den pa 
den anden side en statsbenadning : den kanoniske 
ret kan ikke tjene til sksermbrset eller bagd0r for de 
borgerlige forsyndelser. Enhver brade medf0rte 
dobbelt straf : en verdslig og en kirkelig, og om end 
Dastur'en var juris utriusque, sa kunde dog dette, at 

16* 



244 D0dssynderne. 

dommeren var en prsest, ikke Isempe den borgerlige 
rettergangs straenghed. Vil synderen angre, kan kir- 
ken frelse bans sjsel forudsat at ban ikke ligger 
i dodssynd; men selv om sjselen er frelst, ma lege- 
met dog undgselde og kan blive bade flat og hals- 
hugget (Da. eng. Vend. Introd.V. 22). F0rst senere 
dannede der sig den praxis, at den kirkelige soning 
kunde afb0de en trediedel af kriminalstraffen. 

Eneren, hvormed der regnes ved st0rre kirke- 
lige straffe, er 200 slag med hestepisken; synderen, 
der ma lide dette, kaldes Pesho-tanu eller Tanu- 
peretha, rrvilket egentlig betyder skyldig til livs- 
straf ; men sa strangt gar det nu ikke : tolvhundrede 
daler er ogsa gode; til denne pris anssetter Riva- 
yaterne senere en Tanuperetha (1200 dirhem [drach- 
mer] = 1350 rupier). Den h0jeste straf, som kirken 
kan paligne, den kirkelige d0dsstraf, rammer egent- 
lig kun to forbrydere : den, der uretmsessig foretager 
renselser, altsa den gejstlige kvaksalver, og den, der 
baBrer et lig alene (man skulde altid vsere selvanden). 
Dog er der andre, som kan straffes pa livet: lig- 
brsendere, de der begraver lig, adselsedere og natur- 
stridige k0nssyndere; endelig har Enhver lov til at 
sla horkvinder, r0vere og sodomiter ihjel, nar ban 
griber dem i gerningen. Af disse kan de to f0rst- 
nsevnte synder sones ad kirkelig vej, de andre ikke; 
de er usonlige. (Jfr. overhovedet Darmesteter 1. c.) 

Hvor soningen ikke sker ved pengeb0der, sker 
den ved syndsbekendelse, ved fremsigelse af det 
sakaldte Patet (paiti-ita forbigaiigen, tilgivet), 
altsa ved skriftemal. Dette skal g0res bade for 
ens egen befrielse og opbyggelse, for den jordiske 
menigheds skyld, for at vinde dennes og preestens 
tilfredshed, og endelig for den evige menigheds skyld, 
for dr at finde fred og salighed og undga straf for 
de synder, som ikke er afbedte herneden. At give 
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nogen prove pa disse lange Patet-ramser er ganske 
overf!0digt; de er i den ssedvanlige skriftemalsstil 
med fortegnelser over alle de enkeltsynder, som man 
monne have forbrudt sig med; vil man se et sadant 
Patet, kan man finde det hos Darmesteter L. Z. A. 
Ill, s. 167 ff. Dette skriftemal virker sakramentalt 
afb0dende ogsa pa helvedes (d. v. s. sksersildens) 
strafFe. Derfor bekendes det i d0dsstunden og fore- 
Iseses, hvis den d0ende er for svag til at sige det; 
derfor Iseses det som sjselemesse ved d0defesterne. 

Men ikke alle synder kan det fjserne; der er 
synder, som kirken ikke liar tilgivelse for, usonlige 
synder (anaperetha) eller d0dssynder. De medf0rer 
bade timelig og evig d0d og er, som man kan tsenke, 
navnlig de naturstridige synder og de forbrydelser 
mod lig og adsler, som nys blev nsevnt for d0ds- 
straffens skyld. Pa dette punkt har Parsikirken altsa 
indrettet sig som den katolske kirke og bevaret et 
alvorligt og ur0rligt felt, som ingen aflad kan na. 

Der er unsegtelig et ssedeligt moment i denne 
syndsbekendelse; ti der er jo anger og fortrydelse 
deri og 10fter om bedre adfserd, hvad man navnlig 
kan se af den indledning til Patet (Yasna 12), som 
vi har anf0rt s. 211. Men angerens vej er for kort 
hos disse Persere ; den nar ikke ind til sjselen og 
ikke op til Gud; den bliver et mellemregnskab mel- 
lem handens gerninger og kirkens straffe, ingen con- 
tritio cordis, ingen misericordia Dei. Derfor bliver det 
hele i endnu vserre forstand end i den katolske kirke 
et udvortes apparat. Bade om Patet og om de an- 
dre b0nner siges det gang efter gang, at de virker 
rent mekanisk, som et opus operatum, saledes som 
vi har h0rt Yasna 19 forsikre det om AhunaVairya 
(s. 105). Ja selv de gamle Gathaer ma holde for til 
en ligesa fetichistisk brug: Derfor, o Zarathustra! 
sig dem i dit livs sidste 0jeblik! Dersom du siger 
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dem i dit livs sidste 0jeblik, Zarathustra! sa vil jeg, 
Ahura Mazda, fjserne din sjsel sa laiigt fra helvede, 
sa langt og sa vidt vil jeg fjaerne den, som jorden 

er vid og lang; og du skal komme salig 

til paradis, idet du alter og atter synger gatha ush- 
tavaiti (Yasna 71, 14 26). Dette system drives 
stedse videre i Parsilitteraturen ; navnlig i Shayast- 
la-Shayast kap. 13, hvor alle Gathavers er blevet rene 
trylleformler, der udfoldes led for led. Kun at det 
som tiderne ga, mere og mere bliver Patet, der far 
magten: den fselder alle fjender, hvor en Gatha kun 
fselder en (Sh.-l.-Sh. 20, 11). 

Dog finder vi ogsa, her, som i moralen, et frem- 
skridt med den historiske udvikling og i den senere 
Parsikirkes mere andelige liv. Der bliver virkelig 
efterhanden en syndsforladelse, der trsenger dybere 
igennem, og der kan tales sa smat om guddomme- 
lig nade. Saledes hedder det i Sad-dar IV, jfr. Sh.- 
l.-Sh. 12, 28, at ingen ma tvivle om Ormuzds barm- 
hjaertighed (ra'hmat) og miskundhed og blot faeste 
sin tanke ved dette, at vor synd er' umadelig, og at 
det er umuligt at komie i himlen; ti det kan ske, 
at man har 0vet et ringe mal af dyd eller gode ger- 
ninger, og at Ormuzd for dettes skyld vil vsere god 
og nadig og have medlidenhed med En, sa at man 
kan komme i himlen. Her er dog to ting at mserke: 
det ene, at man har mattet gribe til det arabiske ord 
ra'hmat for at finde udtryk for barmhjaertigheden, 
og at begrebet, der ligger bag ordet, altsa kan ta3n- 
kes at vsere sluppet ind med Koranen og med de 
mange b0ger, der begynder i den Barmhjsertiges 
navn. Det andet er, at vi dog med denne barm- 
hjsertighed er i gerningernes verden og ikke er nat 
ind til hjaBrtelaget selv. Dog er det altid et frem- 
skridt, at det kan siges om en enkelt handling, at 
den rober sa stort et sind, at den kan dsekke over 
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syndernes mangfoldighed. Ti i gerningerne bliver 
vi, salsenge \ T i er i Parsismen, og den kirkebrug, der 
g0res af gerninger, den rolle, de spiller i gudstjene- 
sten, og den overtro, der knytter sig til dem, for- 
ta3ller det allerklarest Den hele karakter af opus 
operatum, af ritualisme og aflad, som den katolske 
kirke omgiver gerningslivet med, genflnder vi i den 
parsiske, ja endnu mere eneradigt hersker de der. 

Mserkeligt, eller rettere: naturligt, er det, at gen- 
nemf0rt nomistiske religioner ender med en oplag- 
ring af overskydende gerninger, som kan fordeles 
pa nodlidende troende. Det er ikke blot katolikerne, 
der bar en sadan thesaurus meritorum; ogsa Fari- 
saeerne og den rabbinske teologi Iserte om fsedrenes 
gerninger , der la hen som en rentebserende skat for 
b0rnene, og i Parsismen skjuler den samme tanke 
sig i det bestandig gentagne: gode tanker, gode ord 
og gode gerninger , der, som vi ser det afYasht22, 
tilsidst giver navn til de himmelske forgarde. Dette 
er nemlig ikke blot en festlig opkaldelse; meningen 
er det ganske reelle, at disse himlens nedre regioner 
er lagerpladser for helgengerninger, englenes lager, 
som det udenvidere kaldes i Shayast-la-Shayast 8, 4 ; 
og visse, passende rationer af gode gerninger er i 
virkeligheden blevet en skillem0nt, med hvilken hel- 
ligheden spares sammen og regnes ud, som nar det 
i Sh.-l.-Sh. 8, 21 hedder, at anger og straf udstyrer 
synderen med en hel forsyning (kano) af gode ger- 
ninger, sa der nu kan fejres d0demesse for ham. 

I det hele taget er disse gerninger transportable 
og kan med lethed overf0res fra en konto til en 
anden. Saledes tjener en mand, der omvender en 
hedning, alle proselytens gode gerninger (Dadistan 
42, 3) ; og hvad de vikarierendejgerninger angar, for- 
rentningen af helgenskatten, sa er denne behandlet 
sa systematisk og minuti0st, som nogen vexelret kan 
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forlange det, i Dadistan kap. 8 13. Vi finder imid- 
lertid her det priselige holdepunkt for beregningen, 
at ingen kan fa noget, som ikke iforvejen har 
noget; det er kun den retfserdige mand, som har 
krav pa disse beneficier. De er i virkeligheden blot 
et supplement og kan ikke tilfalde ham out of the 
balance, som West overssetter det (7,2). Derfor er 
det, at synderen f0rst kan fa del i dem, nar han 
har angret og er straffet og derved selv har faet gode 
gerninger. Ved siden af denne moralske begrsens- 
ning af vikariatet er der en anden side ved det, som 
lyder ganske menneskekserligt og virkelig er en n0d- 
vendig humanitet i en gerningsreligion, nemlig, at 
de der Ted naturlig vanf0rhed (blindhed, lamhed 
o. s. v.) er udelukkede fra at g0re gerninger, kan fa 
del i den himmelske thesaurus (Sh.-l.-Sh. VI). Sa- 
ledes flk denne religion blinde til at se og lamme 
til at ga, dog kraevede den af dem, sameget som 
deres famlende syn og gang kunde f0re til. 

Og endelig er der i kultus selv et opus ope- 
ratum, som fylder mennesket med gode gerninger: 
Etsteds er det berettet, at abenbaringen byder, at 
man skal ga sa meget som muligt til ildhuset og 
hilse ilden med serb0dighed; ti tre gange om dagen 
forsamles serkeenglene i ildtemplet og udgyder gode 
gerninger og retfa3rdighed der, og disse gode ger- 
ninger og retfserdigheden tager bolig i hans legeme, 
som gar derind og hilser ilden (Sh.-l.-Sh. 20, 1). 
Det er prsesten, der her er midler for gerningsfor- 
delingen; nar han, som vi h0rte, ringer pa en klokke 
ud til gaden, mens han er derinde ved bedetimerne, 
og dertil udtaler formelen: gode tanker, gode ord, 
gode gerninger , kan menigheden ved sine b0nner fa 
del i himmelskatten. Men har man mere end sin 
b0n at ssette ind, far man naturligvis ogsa des storre 
udbytte. Ogsa dette holdes der regnskab over: et 
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brodoffer opvejer en Tanu-peretlia-synd , en Yasht- 
niesse et hundrede Tanu-perethas, en Vispered-messe 
tusind o. s. v. (Sh.-l.-Sh. 16, 6). 

At kirkelivet her g0r sit bedste for at tage livet 
af etiken, og at enden pa kirkevisen bliver den rene 
fetichisme, er tydeligt at se. Det er den evige tra- 
gedie, hvor en moral grundlsegges pa lutter ydre pra3- 
stationer; man kan ikke overkomme dem, og sa gar 
man udenom, bort fra moralen. Og kirken, som 
skulde passe pa gerningerne, kan heller ikke over- 
komme det og falbyder nu for en billig penge, hvad 
der skulde koste den dyre sved. Prsestemagteii sti- 
ger derved; ti det er jo den, der skal anvise ger- 
ningerne eller for!0se fra dem ; og selve det kirkelige 
apparat trseder til som en magisk magt, der i en 
handevending kan g0re alting klappet og klart. En 
sadan negertro for at stige et trin laeiigere ned 
end tyrketroen bar fundet sit udtryk allerede i 
Vendidad og Yashterne. Saledes i Somasangen Yasna 
10 (v. 2): Din nederste perse hylder vi med ord, 
du vise! den, der holder somastsenglerne sammen; 
og din 0verste perse hylder vi med ord, du vise! 
den, hvori jeg trykker ned med mandskraft. Og i 
Vend. 19, 8 f. sp0rger djsevelen Zarathustra: Med 
hvilket ord, med hvilket vaben vil du fselde og ned- 
st0de mill, Anramainyus skabning? Sa lyder det 
oph0jede svar: Den hellige perse, den hellige kop, 
Haoma og de mazdasagte ord, det er de vaben, 
hvormed jeg og alle gode skabninger vil fselde og 
styrte misdsederen Anramainyu. 

Imidlertid ma det ved alt dette eriiidres, at de 
kirkelige velgerninger kun kan tilfalde den, der star 
indenfor kirken, o : som ved bekendelse og indvielse 
tilh0rer Ormuzds rige. De vantro og de udst0dte 
d0dssyndere tilhorer Ahriman og vil ga tilgrunde 
med ham. Extra ecclesiam nulla spes salatis. 



Jtl<ndnu star tilbage at se, hvilke nye ting den 
senere Parsisme bar at fortselle om menneskets og 
verdens sidste sksebner. Her er det til en begyn- 
delse sikkert, at den oprindelige eskatologi er bleven 
tro bevaret gennem alle kirkens tider; hvad der er 
kommet til, er ikke sendringer men udvidelser. Pa 
tre punkter er dette isser kendeligt: den enkelte sjsels 
hinsidige lod er udfoldet klart og synligt gennem 
alle trin, medens vi kim med m0je kunde skimte 
den i Gathaerne; de verdenshistoriske tildragelser, 
gennem hvilke rigets abenbarelse skal nserme sig, 
er det andet og det nye som navnlig Pehlevi- 
skrifterne bringer os; og endelig er der en skildring 
af dommen og opstandelsen, af verdens fornyelse, 
som bserer langt ud over de gamle texters ord, og 
sikkert ikke blot er en skildring af, hvad disse mente, 
eller en erstatning for tabte texter. Til det f0rste af 
disse tre punkter er endnu den yngre Avesta vor 
bedste kilde; afslutningens tider er skildrede i Bah- 
man Yasht ; den yderste dag i Bundehesh's 30te ka- 
pitel. 

Lad os da f0rst f01ge sjselen pa dens vej fra 
jord til himmel og se, hvad der times den, endnu 
medens d0defesten varer og messerne laeses for at 
styrke den pa rejsen. Op gennem luften til seterens 



Den senere eskatologi. 251 

egne stiger Sraosha med sjselen. Ham hjselper vin- 
den, den gode Vae (Vayu), og Vahram, den stserke 
sejrsgud (Verethraghna), er i bans f01ge. Selv denne 
sidste fserd er en stadig kamp med dsemoner. Asto- 
vidat, 0delseggeren, d0dens djsevel, kaster sin lasso 
efter sjselen for at drage den ned til helvede; den 
onde Vae, de lavere luftlags daemon, forf01ger den 
ligesa og Aeshma, den hadefulde (Minokherd 2,115f.). 
Men Sraosha og bans genier beskytter sjselen; dens 
egne gerninger beskytter den, om de var gode nok 
dertil, og frelste nar de da til himmelbroen, hvor 
den f0rste dom skal holdes over sjselen. Vi kender 
fra Gathaerne denne domstol ved Cinvatbroen og 
bar, da vi talte om Mithra, set rettergangen selv ga 
for sig deroppe pa Cakad-i-Daitiks tinde, hvor Mithra 
sidder til doms med Sraosha, og hvor Rashnu Ra- 
zista vejer sjselens gode og onde gerninger af med 
vsegtskalen; men f0rst Pehleviskrifterne giver os at 
forsta, hvorledes man bar tsenkt sig denne proces i 
det enkelte. At Rashnus vsegtskal ikke kender til 
inedlidenhed eller f0jer sig for gunst og gave Iserte 
vi af Minokherd (2,118); og sa strsengt d0mmes der 
efter gerninger, at selv den, der skal frelses, dog ma 
b0de for sine ugerninger med en revselse; denne til- 
deles ham ved Cinvatbroen selv, og f0rst da er haii 
fri til at betrsede denne. Den kirkelige for!0sning 
kan ikke hjselpe ham mod denne tugtelse; Sad-dar 
45, der forsikrer, at et Patet kan frelse fra helvede, 
siger udtrykkeligt, han far da sin revselse ved Cin- 
vatbroen og gar sa til sit sted (Paradis). 

Nar regnskabet er sluttet, dommen kendt og 
revselsen fuldbyrdet, betrseder sjselen Cinvatbroen; 
for den, der er frikendt, vejen til salighed; for den 
domfseldte i tungeste forstand en sukkenes bro; ti 
under den gaber helvedes svaelg, hvor alle de onde 
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lurer pa at fange de menneskesjaele, der er hjem- 
faldne til dem. (Bund. 12). 

Den herskende forestilling om Cinvatbroen, som 
vi navnlig ser i Arda-Viraf 5, 1, er, at broen, nar 
den retfserdige betrseder den, bliver bred og magelig 
at ga pa, men for den ford0mte bliver sa smal som 
en trad, sa at ban strax styrter ned i helvede. Mi- 
nokherd (2, 123) vil vide, at broeii breder sig en 
parasange ud for den retfserdige. Dadistan forklarer 
sig forholdet saledes, at broen, som den tsenker sig 
i regnbu ens form (21,2), er bygget (prismeformet) 
med meget brede flader men med kanter sa skarpe 
som en ragekniv, og sjselene ledes nu, nar de skal 
passere broen, alt efter deres skaebne, ind pa en flade 
eller pa en segg. Dette smager mere af den senere 
eftertsenknings forklaring, ligesom regnbuemotivet 
overbovedet synes at vsere en rationalisering af den 
abstruse forestilling om trad broen, den der ogsa her- 
sker rundt i almuetroen (the brig o'dead no brader 
than a thread o. s. v., jfr. s. 112). 

Det er Sraoshas hvserv at f0re den retfserdiges 
sjsel over broen, over til paradisets egne, hvor liflige 
dufte vifter den im0de fra det fjserne (Minokh. 2, 
140). Her er det da, det m0de finder sted mellem 
sjselen og dens Daena, som vi allerede brudstykke- 
vis bar laert at kende, men som dog her b0r ses i 
sin helhed, sameget mere som Perserne ikke kan 
blive trsette af at gentage denne smukke skildring. 
Den findes bedst i Yasht 22, hvis redaktion gar igen 
i Minokh. 2, 12539, og hos Arda-i-Viraf. En kor- 
tere beretning findes i Vend. 19, 27 33. 

Nar den tredie nat lider, ved morgenroden, 
tykkes det den retfserdige sjsel, at den bseres gennem 
blomsterdufte, den synes, at der fra sydens egne vif- 
ter den en duftende vind i m0de, blidere end alle 
vinde. Og i denne luftning tror den at se sin egen 
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religion ga sig i m0de, i skikkelse af en pige, dejlig 
og stralende, med blsendende arme, stserk og vel- 
voxeii, skont udviklet, hojbarmet med herligt legeme, 
af sedel byrd, af femtenarig legemsvsext og sa sk0n 
som de skenneste af skabningerne. Til hende taler 
den retfserdiges sjsel og sp0rger: Hvem er du, pige ! 
den sk0nneste af kvinder, jeg har set? 

Da siger hun, som er bans religion: Jeg er, du 
mand af gode tanker, ord og gerninger, din gode 
religion, din egen personlige trosbekendelse. Alle 
har elsket dig for din storheds og godheds og sk0n- 
heds og vellugts og sejrsstyrkes skyld og din vselde 
over fjenderne, sadan som du kommer til mig 1 ). 
Ti du elskede mig, du med de gode tanker, ord og 
gerninger og med den gode religion for den storhed, 
godhed og sk0nhed hvormed jeg kommer til dig. 

Nar du sa' nogen dernede, som [0vede spot eller 
afguderi eller unddrog sig kserlighedspligten eller] 
lasede for sit korn, da satte du dig ned hos ham 
og sang hymnerne, ofrende til de gode vande og til 
Ahura Mazdas ild; og den retfserdige husvalede du, 
om han kom nser fra eller fra det fjserne. 

Mig, der var elsket, har du gjort mere elsket; 
mig, der var sk0n, har du gjort sk0nnere; mig, der 
var lystelig, har du gjort mere attrat; jeg sad i h0j- 
ssede, du bragte mig h0jere til ssede. Ved denne 
din gode tanke, dine gode ord og gerninger skal 
menneskene herefter hylde mig og Ahura Mazda, 
den vidt tilbedte og radspurgte. 

Det f0rste skridt, som den retfserdiges sjsel nu 
gar, f0rer ham til de gode tanker, det andet til de 
gode ord, det tredie til de gode gerninger, det fjerde 
til det uendelige lys. 

Til denne fire stokvserks himmel svarer de fire 
helveder, af onde tanker, ord og gerninger og af det 

J ) Uklart: yatha yat m sadhaiyhi. 
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yderste morke med kulde og stank, som Yasht 22 
udmaler ganske parallelt med himmelfserden, og som 
Pehleviskrifterne fortaber sig i med stedse stigende 
interesse. Til en begyndelse holdes skildringen inden- 
for den ramme, der er give! med det babyloniske 
Hades, kendt fra digtet om Ishtars helvedfart. Hel- 
vedes indre er koldt og tort, m0rkt og stenet; m0r- 
ket kan gribes med hsenderne og stanken skaeres 
med en kniv (Bund. 28, 47). Der er et sted sa koldt 
som sne og is og et sa hedt som ild og brsendende 
hede. Og sk0nt de ford0mte trsenges sammen, sa 
tusind mennesker kan pines pa et sted, der er 12 
tommer bredt, sa f01er de sig dog knuget af den 
forfserdeligste ensomhed 1 ). Men snart forlader man 
denne gamle Hadesgrund og udfolder nu en drastisk 
fantaseren over semnet gengseldelse, sadan som 
middelalderens helvedskildringer har for skik. Hel- 
vede bliver nu etpinested og pinslerne uds0gte, 
eller der opledes plumpe karikaturer til udmaling 
af de grsesselige konsekvenser, hvori synden styrter 
mennesker. 

Det er digteren Arda-i-Viraf, som her er blevet 
den klassiske fortseller (jfr. I, 36); men hans bog er 
kun et led af en hel orientalsk litteratur med samme 
semne og i samme form ligefra Esaias' himmelfart 
til Mahommeds. Disse moralske helvedsyner har 
vistnok blomstret sa^rlig i den apokryfe tid omkring 
Kristi f0dsel i Peters apokalype har vi en graesk- 
kristelig variation deraf ; men tilbage gar motivet 
til selve de hedenske myter, hvis interesse ikke, som 
de senere digteriske og profetiske udformelsers, var 
moralske advarsler, men snarere 10sningen af kulti- 

x ) Jfr. N. S0derblom : La vie future d'apres le Mazdeisme. 
A. M. G. IX. 1901. s. 105 f. Denne bog er en udtemmende be- 
handling af den iranske eskatologi, til hvilken jeg i dette korte 
overblik ofte stotter mig kun hist og her med forbehold. 
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ske forviklinger, der n0dte himmelske guder og jor- 
diske helte til af og til at tage ophold i underver- 
denen. Hvad Arda-i-Viraf ser, er kun til skraek og 
advarsel; det er udelukkende gengseldelsens ide, der 
behersker alle disse pinsler og plager. Dog er der, 
her pa persisk grund, den tr0st ved alle disse rsed- 
sler, at det skal fa en ende engang. Det persiske 
helvede har aldrig vseret tsenkt som andet end et 
fore!0bigt pinested; det ondes verden og alt, hvad 
der g0r ondt, skal engang forga, og hvor langt end 
helvedfantasien spinder sine trade, nar de dog aldrig 
om pa den anden side af den store afg0relse. Hvad 
man i senere Parsitider har tsenkt ved denne, og hvor- 
ledes man har ventet dens komme, skal vi nu kor- 
telig betragte. 



Den ejendommelige frelserskikkelse, Saoshyant, 
der dukker op i Gathasangene som en eskatologisk 
figur, en slags Messias, der skal bidf0re afslutningen, 
borger for, at man allerede i den seldste tid har tsenkt 
sig dommedagen ikke som en ideal proces, men som 
en historisk fremtidsbegivenhed. Hermed er ogsa 
tanken givet om et verdens!0b; ihvertfald kender 
Gathaerne dettes begyndelse og slutning; men alle- 
rede Grsekerne kunde (i det 4de arh.) berette om en 
persisk kronologi, if01ge hvilken en af guderne skulde 
herske i tre tusind ar, hvorpa han skulde ksempe 
med en anden gud i and're tre tusind ar (Theopom- 
pos hos Plutarch De Iside et Osiride 47, jfr. S0der- 
blom. 1. c. 244 f.). Heraf ser vi, at Bundehesh's ver- 
denskronologi har best aet allerede i den yngre Ave- 
stas dage, hvad ogsa Pehl. Vend, bekrsefter (2, 20). 
Bund, beregner verdens!0bets tid til 12,000 ar (svarende 
til solens ekliptikatid) og denne falder i fire perioder. 
De f0rste tre tusind ar er en intelligibel urtid, i hvil- 
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ken anderne leve tavse og urorlige; med den nseste 
periode begynder kampen mellem Ormuzd og Ahri- 
man; men i disse tre tusind ar ligger djsevelen lam- 
slagen hen, saledes som vi h0rte det af Bundehesh's 
beretning (s. 161 f.); f0rst med det 7de artusinde be- 
gynder den egentlige verdenstid, hvor Ondt er blandet 
med Godt. Da stiger skabningerne frem i kampen 
mod Ahrimans udsendinge. Gayu Maretan ur- 
ksempen; Mashya og Mashyoi, de f0rste forseldre, 
om hvilke f0rst Bundehesh (kap. 15) kan fortselle (de 
skabtes af trseerne ligesom Askur og Embla) ; dernsest 
Yima, Thrita, Thraetaona og de 0vrige konger og 
helte, som vi har h0rt om i den iraniske saga, indtil 
Kai Kosru og Vishtaspa, Zarathustras fyrste. Med 
profeten selv begynder det, man kunde kalde Avestas 
nutid, i modssetning til den heroiske oldtid og de 
middelalderlige konger; han indleder det fjerde tre- 
tusindar, i hvilket kampen skal na sin h0jeste spsen- 
ding og endelige afg0relse. Saledes skrider verdens- 
10bet frem som en langsomt stigende og brat afslut- 
tende kurve. Her er bestemte historiske rammer, og 
tanken om en verdensudvikling er tidligere og tyde- 
ligere udtalt i Persien end i nogen anden oldtids- 
kultur. Det er nseppe for dristigt at formode, at 
oldtidens verdenskronologi har sin rod i Persiens, 
ligesom dens fysiske verdensbillede stammer fra Ba- 
bylon. Navnlig Tusindarsriget, der optrseder i alle 
Levantens eskatologier, har en naturlig og hjemme- 
h0rende plads i det persiske millennie-system, me- 
dens det alle andre steder star som et forvildet kro- 
nologisk fragment. Og sin udviklingslsere slipper 
Iraneren ikke; han udf0rer den stedse finere, ja ud- 
former den dristigt gennem de historiske realiter, 
som han fortseller eller digter om. Firdusis konge- 
bog er et evolutionistisk mesterstykke, der skridt for 
skridt f0rer menneskeslsegten op fra en barbarisk, 
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men lykkelig begyndelse til en stedse stigende, men 
ogsa stedse farefuldere, kultur, fra plantefede og pri- 
mitive hjselpemidler til riddertidens dygtighed og 
glans og laster. Det er det dobbeltspil, som beher- 
sker udviklingen, at synden stiger med kulturen, 
ikke fordi kulturen affoder synd ti den er jo en 
fromhedsytring og opbygger Ormuzds rige , men 
fordi Ahriman anspsender sin kraft og forstserker sit 
angreb for h vert et fremskridt der g0res ; bans vselde 
er bestandig voxende, ja stiger som en feber, jo mere 
det lider mod enden. Dette g0r de sidste tretusind 
ar til de store omvseltningers og de skiftende skseb- 
ners tidsrum, og i disse kritiske perioder er det just 
der krseves f0rere og frelsere. I dem optrseder der- 
for Soshyant eller Soshyanterne. Ofte taler nemlig 
Avesta (navnlig den yngre, og i tilslutning dertil 
traditionen) om et flertal af sadanne frelsere eller 
velg0rere (saoshyant af \/ shu = czl, gavne , frelse), 
idet de ypperste af de Hellige betegnes med dette 
seresnavn, bade de, der h0re fortiden til, og de, der 
endnu ma ventes, allerede et Gathasted (Yasna 
48, 3) nasvner disse sidste som en gruppe af vaese- 
ner. De skal bringe dagenes morgenlys, d. v. s. de 
skal komme med de sidste tider. Den yngre Avesta, 
som i disse sager ved meget bedre besked, kan for- 
tselle om tre sadanne h0vdinge, der skal komme, 
hver ved slutningen af et af de sidste tre millennier; 
de kaldes sonner af Zarathustra og bserer de talende 
navne Uxyat-ereia (den, der lader retfserdigheden 
voxe), Uxyat-nemah (den, der lader andagten voxe) 
og Astvat-ereta (den, der opretter legemerne), i Pehlevi- 
skrifterne fordrejet til Hushetar, Hushetar-mah den 
tredie kaldes i reglen den egentlige Soshyant. 

Alle gar de frem af jomfruf0dsler, og alle f0des 
de i en eller anden s0 (Yasht 19, 92), hvor Zarathu- 
stra engang spildte sin seed (jfr. det gamle sagn om 

17 
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ssedspirerne i soen I, 110); men liver har sin mis- 
sion, og de epoker, som de baerer frem, liar hver sin 
sseregne stilling i de sidste kampe. Om dette far 
vi f0rst ret besked af den sene Bahmaii Yasht (S. B. 
E. V), og her er billedet sa staerkt overmalet af da- 
tidens sta^rke farver, at vi ma opgive at lede efter 
det oprindelige. Det er det parthiske riges trsengsler, 
vi Iseser ud af disse febersyner; i dette ulykkelige 
land, skuepladsen for tre menneskeracers uafladelige 
kampe om herred0mmet, blev en h0jtspsendt religi0s 
forventning det sidste holdepunkt for habet om na- 
tional bestaen og religionen derved ofte selv en reflex 
af det politiske liv. 

Som i alle den slags eskatologier indledes af- 
smtningsbegivenhederne med en traengselstid ,' der 
skildres med alle naturens og menneskelivets stser- 
keste farver. Zarathustra udraber med ord, der 
minder om Hesiods, da han skal fortselle om jsern- 
alderen: O skaber! und mig d0den og und mine 
ksere at d0, at de ikke ma leve i bin forfserdende 
tid! Giv dem at leve uden lyde, at de ikke ma be- 
rede ondskaben og vejen til helvede! 

Nar tiden nsermer sig, skal solen og himlen vise 
tegn, og manen skal skifte mange farver; jordskselv 
skal blive talrige og vinden skal blive til storm. I 
verden skal savn og angster 0ges ; Merkur og Jupiter 
skal blive de herskende blandt vandrestjsernerne, og 
fjender skal komme i hundrede- og tusindetal : Gra^- 
kere, Arabere og Tyrkere, de laederbseltede ulve med 
det flagrende bar, er de daemoniske hsere, som skal 
falde over Iran og hserge alle dets egne. Og om 
nogen end redder sit liv: sin viv, sit barn, sin ejen- 
dom far ban ej sans og tanke for matte de dog 
ikke leve i bin forfserdende tid! 

Men nar dsemonerne med det flagrende bar kom- 
mer tilsyne i 0stens egne, da vil et sort tegn vise 
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sig, og Hushetar, Zarathustras s0n, skal fades i 
s0en Frazdan. Han er det f0rste tusindars belt, 
efter hvem det ogsa er nsevnet. Utallige er de kri- 
gere fra Indien, fra Baktrien og Samarkand og_alle 
de ariske lande, der skal samle sig om ham og ud- 
folde deres bannere pa bans bud. Tre gange skal 
vredens set, de laederbseltede djsevle, vove sig til slag 
imod dem; men de skal sla dem, sa der bagefter 
skal vsere tusinde kvinder til at kysse en mand. 
Og hastigt iler den onde and og djsevlenes set og 
Aeshma med den blodige k011e til hjselp og redning 
for djsevledyrkerne og vredens skiftninger. 

Men jeg, Ahura Mazda, skaberen, skal sende 
min engel Neriosang og den retfserdige Sraosha til 
landet .Kangdez at kalde pa Vishtaspas s0n: Drag 
ud! navnkundige Peshotanu, til Irans egne, som 
Ahura Mazda skabte ! Du vie ild og vand for skrif- 
terne og oprejse atter troens herred0mmes trone! 

Da drage de ud disse ander; retsind, godtord, 
velgerning er deres felttogs 10sen; med dem den 
hellige ild ; og Ahriman og Aeshma og alle dsemoner 
og fjender styrte de i afgrunden, og afgudstemplerne 
Isegger ban 0de, den herlige Peshotanu. 

Ahura Mazda byder nu alle ander og bans serke- 
engle med ham: Ga frem til hjselp for Peshotanu! 
Og Mithra den vangrige, den vseldige Sraosha, Rashnu 
den retfserdige og den sejrrige Arshtad gar frem pa 
skaberens bud til hjselp for Peshotanu. Op skriger 
da den onde and, men Mithra slar ham med forfser- 
delse og raber til Peshotanu: Drag videre frem og 
0d de hedenske templer, dsemonernes boliger! Da 
bliver bans sejr stor: helvedes magter slar ban ned 
og oprejser troens ssede. Ulvens tid er forbi, og 
lammets heiTed0mme grjnr over verden. 

Profetens anden s0n, Hushetar- mah, er det 
andet artusiiides herre. Hans tid er et fredens herre- 

17* 
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d0mme, sk0nt ogsa bans slaegter tilsidst ma ksempe 
mod slangens set. I de dage skal menneskene vsere 
komne sa vidt i Isegekunst, at man ikke skal kunne 
draebe et menneske med kniv eller svserd. Dog er 
ikke engang denne sla3gt fuldkommen; midt i dens 
lykkeligste liv sker der et frafald fra troen. Del giver 
Ahriman mod til at rejse sig fra sit nederlag. Han 
kalder dragen Azi-Dahak; den bryder de Isenker, 
hvori den var lagt, og styrter som en Fenrisulv ud 
i m0rkets kamp mod de troende; den singer en 
trediedel af menneskeslsegten, af kvaeg og far; den 
0der vand og ild og planter og begar forfserdelig 
synd. Da raber vand og ild og planter til Ahura 
Mazda og beder ham sende dem hjselp og vsekke 
helten op, som kan befri dem. Og skaberen byder 
sine sendebud, at de skal kalde den tapre Keresasp 
til dad. Tre gange raber de pa ham; den fjerde 
gang rejser han sig sejrsstserk og gar ud at m0de 
Azi-Dahak, og denne gang bliver det for alvor slan- 
gens bane. 0dhed og tvedragt viger fra jorden, og 
det lider mod tusindarsriget. 

Da skal en pige bade sig i s0en Kasava, og ved 
Zarathustras seed, som er faldet i denne s0, skal hun 
undfange og f0de en s0n, den sejrsstserke Saosh- 
yant. Han skal komme fra 0stens egne og befrie 
verden fra d0d og fordserv, at den ikke skal visne 
eller radne. Han er det sidste riges hersker; han 
gengiver skabningen dens renhed fra tidernes mor- 
gen og bereder opstandelsen og det evige liv. 
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vJgsa selve afslutningen, som disse begivenheder 
indvarsler, er gennem Pehleviskrifterne udformet til 
et tydeligt og storladent billede, hvor Gathaerne kun 
gav os enkelte vink og den yngre Avesta 10srevne 
fragmenter. Dog har denne sidste dannet et teknisk 
udtryk til betegnelse af den hele slutningsproces, 
nemlig frashokereti (Yasht 13,58; Vend. 18, 110), frem- 
virken, restitution, Wiederherstellung, et ord, der 
ma forstas gennem Yasht 19,11: kerenavan frashem 
ahum (skaffe verden fremme eller fornyelse). Frasho- 
kereti betegner den samlede menneskeslsegts legem- 
lige opstandelse og den rene verdens genf0delse til 
evighed. Disse tanker er, som vi har set (s. 117 og 
122 f.) tilstede i Gathaerne, om end utydeligt. Det 
nye, som er kommet til, er for det forste, at man 
nu kan se den hele opstandelse ga for sig og forsta 
dens enkelte led; det aiidet er, at forestillingen om 
en verdensbrand har af!0st den tidligere Isere om 
ordalilden, hvilket da atter har til f01ge, at den legem- 
lige afstraffelse, der tidligere synes involveret i ild- 
pr0ven, nu bliver udskilt som en saerlig proces. Jeg 
er pa dette punkt i nogen uoverensstemmelse med 
S0derblom (a. s. 241, 264), idet han dels vil ane ver- 
densbranden i Gathaernes ildpr0ve, dels ikke har 
blik for de antydninger af en fselles legemlig opstan- 
delse, som jeg tror, man kan finde i Gathaerne. Men 
vi er her ganske vist pa et omrade, hvor der ikke 
kan tales med bestemthed til nogen af siderne. 

Det ma imidlertid indr0mmes, at verdensbranden 
er en sare naturlig konsekvens af den seldre Avestas 
Isere om dommen og verdensfornyelsen ; ti skal det 
hele ende med, at Ormuzds rige fremgar i fuldkom- 
men renhed, uden mindste rest af Ahriman og hans 
besmittelse, sa anbefaler ganske vist en fuldstaendig 
opbraending af det ondes verden sig som et meget 
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nseiiiggende, radikalt middel, isser i en religion, der 
tillsegger ilden den h0jeste lutrende kraft. Del er der- 
for vel tsenkeligt, at dette verdensbrands-motiv, der 
sidenhen er vandret verden rundt, og som har sneget 
sig ind bade i j0diske apokalypser og i det Nye Te- 
stamente, indtil det havner pa Island hos Snorre, at 
det har sin opriridelige plads i den persiske eska- 
tologi. 

Idet vi nu til slutning tegner opstandelsens og 
verdensfornyelsens billede, saledes som det udfolder 
sig i det 30te kapitel i Bundehesh, ma det erindres, 
at denne opstandelse har til forudsaetning dels de 
mange sjaele, der i mellemtilstandens himmel eller 
helvede venter pa den yderste dag, dels den tolv- 
tusindarige verdenstid, der nu er rundet ud med 
alle sine slsegtled. Kun en sidste slaBgt er nu til- 
bage, og ligesom det i Nye Testamente (1. Thess. 4, 
15 17) forsikres, at de, der oplever Herrens komme, 
skal forenes med ham uden at smage d0den, saledes 
begynder skildringen i Bundehesh med en lignende 
forjsettelse. Men ogsa her, som ved tusindarsriget 
og verdensbranden, er der pa persisk grand en be- 
stemt motivering at bygge pa: moden til at indga 
umiddelbart til livet bliver denne slaagt derved, at 
den som vi har h0rt det allerede har begyndt 
det paradisiske liv pa jorden ved (i Hushetar-mahs 
millennium) at vsenne sig af med at spise. De skal 
da slippe for den forfserdelige adskillelse mellem sjsel 
og legeme, der selv er de fromme og frelste sa stor 
en gru. Det er den lykke, opstandelsen bringer, at 
denne skilsmisses savn skal ophaBves, at den skal 
bringe sjsel og legeme til at finde hmanden igen. 
Den er i bogstaveligste forstand en k0dets opstan- 
delse. Hver sjaBl krsever nu sit legeme tilbage af 
jorden: knoglerne kraever den af jordens and, blo- 
det fra vandet, haret fra planterne, livet fra ilden, 
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saledes som de fik dem fra hvert af disse elementer 
ved den f0rste skabelse (v. 6). 

Den f0rste, der rejser sine ben af graven, er 
urmennesket Gayomard; ham f01ger det forste raen- 
neskepar, Mashya og Mashyoi, og dernsest den 0vrige 
raenneskehed; God og Ond, hver menneskelig skab- 
ning, star op pa det sted, hvorfra de gik heden. Og 
alle de 0vrige legemlige skabninger far deres kroppe 
og skikkelser tilbage ; alle skal da vsere- af en og 
samme art. Og solen skal lyse op blandt menne- 
skene, sa at sjsellegemet vil kende, at dette er min 
fader og dette min moder og min broder og min 
hustru og mine frsender. 

Da skal de alle forsamles og enhver skal se 
sine gode og onde handlinger for sig. Og i denne 
forsamling bliver en ond mand sa tydelig at kende 
som et hvidt far imellem sorte. Da skal de skille 
den retfserdige mand fra den onde ; den gode gar til 
himlen og den onde kastes atter ned i helvede, hvor 
han nu i tre dage straffes pa sit legeme. Da bliver 
der grad i den hele verden, ti nar de skiller mand 
fra hustru og broder fra broder og ven fra ven, da 
lider de, hver for sine egne gerninger, og graeder, 
den gode for den onde og den onde for sig selv. Og 
jordens kvide bliver stor som et fars, nar ulven f al- 
der over det. 

Da smseltes alle h0jes og bj serges metaller og de 
fly der ud over jorden som en str0m. Og alle men- 
nesker skal ga igennem det smeltede metal, og de 
vil da blive rene. Og er man retfserdig, da skal det 
vsere, som man gik gennem lunken mselk; men for 
den onde skal det vsere at ga bestandig gennem 
g!0dende malm. 

Nar dette er sket, skal alle mennesker m0des 
med den inderligste 0mhed, fader og s0n og broder 
og ven, den ene sp0rger den anden : Hvor har du 
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vseret de mange ar og hvad dom kom over din sjsel. 
Var du retfserdig eller blev du forbandet? Og alle 
mennesker fa samme r0st og alle prise h0jt Ahura 
Mazda og haiis serkeengle. 

Da fuldbyrder Ahura Mazda sit vserk og Saosh- 
yant blander den hvide Haoma, udodelighedens drik, 
og ska?nker den for alle mennesker, at de skal leve 
i al evighed. Og den som var mand, da ban d0de, 
skal leve videre som fyrretyvearig, og den, der d0de 
som barn, skal beholde de 15 ar, og hver far sin 
hustru tilbage og skal alter se sine b0rn; og de om- 
gas som her i verden, men der skal ikke f0des flere 
b0rn. Det synes heraf, som om ogsa de ford0mte 
mennesker (ikke selve djsevlene) efter ildrenselsen 
skal indga til saligheden, en virkelig apokata- 
stasis. 



Om verdensbranden siges det nsermere pa 
dette sted, at den er voldet ved at meteoret Gocihar 
falder pa en manestrale fra himlen ned til jorden og 
tsender dens metaller i brand (v. 17 19), og at den 
tilsidst opbraender den onde slange og det hele hel- 
vede (v. 31). Ti den fuldstsendige overvindelse af 
Ahrimans rige star endnu tilbage efter opstandelsen 
og er verdensfornyelsens betingelse. Allerede i slut- 
ningen af Bahman Yasht h0rte vi, hvorledes Ormuzds 
sendebud Srosh og Neryoseng vakte helten Keresa- 
spa til kamp mod slangen Azhi Dahaka, indtil han 
fseldede denne. Men i stil med denne dyst, der blot 
gjorde plads for tusindarsriget, begynder der nu en 
vseldig brydekamp mellem lysets og m0rkets riger : 
Ormuzd mod Ahriman, Vohu Mano mod Akomano, 
hver gerkeengel mod sin serkefjende, Ydmyghed mod 
Hovmod, Sandhed mod L0gn, Sraosha mod sin 
gamle fjende Aeshma. Tilsidst er der kun to fjen- 
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der tilbage , Ahriman og (slangen) Azi. Ormuzd 
kommer da til jorden i prsestelig skikkelse, han selv 
som Zot og Srosh som Raspi med bedesnoren kosti 
i hand; de slar med dette hellige vaben. og med den 
b0n, som knytter sig dertil, slangen pa flugt, sa den 
styrter ned i m0rket. Og meteoret Gocihar opbrsen- 
der slangen i det smseltede metal og al helvedes 
urenhed braendes i dette metal. Og den hule, til 
hvilken den onde and flyede, styrter Orinuzd ned i 
dette metal og inddrager helvedes land under ver- 
dens enemserker. Denne fornyelse foregar i univer- 
set ved hans vilje; og verden er ud0delig for evig 
og alle tider. 

Og der hedder det da fremdeles, at verden nu 
bliver fri for is og ganske jsevn; selv bjsergene, der 
ragede op til Cinvatbroen, skal forsvinde. 

Saledes 10ber verdenstiden ud i tvekamp og dua- 
listisk spsending, indtil dualismen selv forsvinder og 
djsevelen og hans helvede opbrsendes, sa at helve- 
des land bliver rent, som Bundehesh siger (30, 31). 
Men ogsa en anden tvehed forsvinder : forskellen pa 
jorderig og himmerig, pa de to verdener: Jordeii 
10fter sig til stjsernerne, himlen (Garotman) ud- 
vider sig og stiger ned til stjsernernes sfsere og sa- 
ledes bliver alting Garotmaii (jfr. S0derblom. 270). 
Verdensbranden bliver den sidste store purifika- 
tion; dette, og ikke f0rst og fremmest straffen over 
de onde, er dens hensigt. Hvad alle gode ander og 
alle fromme handlinger har strsebt og ksempet for 
den hele verdenstid igennem: at holde verden ren 
og frisk, at den ikke skal visne og radne og forga, 
det g0res nu tilgavns gennem ildens store lutring 
ved tideriies ende. Ogsa dette sidste udtryk, som 
vi igennem kristelig apokalyptik er vant til at 
bruge, har sin bestemte mening i Avesta: Tiden, 
det er de 12,000 ar, i hvilke det onde flk lov til 
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at leve; f0rst nu begynder evigheden, den uende- 
lige eller uskabte tid (zrvanem akaranem), det sande 
Xathra vairya, den sande Asha vahista, det rige, 
hvori Ormuzds vilje ene hersker, og som belt og 
holdent bestar af den gode renhed. Dette er forvis- 
ningen og forventningen, der liar baret den persiske 
religion igennem halvtredietusind ar; som steg med 
dens trsengsler og som ikke er sunket med dens 
fald; ti det star urokkeligt endnu i dens fattige 
rester. Det er endnu de troende Parseres ufravige- 
lige hab og tro, at det gode engang vil sejre. Endnu 
vil de kunne slutte deres b0ger, som selve trsengsels- 
bogen Bahman-Yasht slutter: 

Matte alting ende med fred og fryd og glsede 
ved Guds vilje! Det ske! Endnu engang: Det ske! 
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